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मनुष्य और अन्य प्राशियोंमे जो अनेक भेद हैं उनमें बुद्धिक 
भेद महत्वपूर्ण है। मलुष्यके वहुतसे काय बुद्धिमूलक होते हैं 
इसी बुद्धिक कारण वह कई बातें सोचा करता है । उन्नति औः 
अवनति, लोक और परलोक, धमे और अधम, नीति ओऔः 
अतीतिकी कल्पनायें इसी बुद्धिने पेदा की हैं। वह इस लोककी 
बादोसे संतुष्ट नहीं होता, परलोककी बातें भी वह सोचता है । 
धर्म क्या है अधसे क्‍या है, नीति क्या है अनीति क्या है, उन्नति 
क्‍या है अवनति क्या है, इत्यादि वातोंके भी पीछे वह पड़ा रहता 
है । बुद्धि और तन्मूलक भेदोके सिवा सनुप्य और अन्य प्राणियों- 
में एक भेद और है | केवल शारीरिक पालन-पोषण और रक्षणके 
लिए वह अपने जनत्ती-जनक पर अन्य प्राशियोंसे वहुत अधिक 
अवलम्बित है । परिणाप्र यह होता है कि अनेक प्रकारकी 
सामाजिक व्यवस्थायें उसे निमाण करनी पड़ती हैँ. । विना ससाज- 
के उप्तका पालन-पोषण ओर रक्षण नहीं हो सकता । और फिर जब 
उस सामाजिकतापर वुद्धिका प्रभाव पड़ता है, तब सनुष्य अपनी 
अनेक प्रकारकी उन्नतिकी बाते सोचने लगता है | और शीघ्र ही 
घह यह संसार क्या है, हम कोन हैं, हम यहा क्‍या करना है, मानव 
जीवनका क्या उद्देश हो सकता है! इत्यादि प्रश्नोफो सोचने 
लगता है । सनुष्य-जीवनके उद्देशक्का विचार उत्पन्न होनेपर उसे 


( ख्र॒) 


सानना पड़ता है कि भौतिक उन्नति ही मनुष्यकी परमोन्नति नहीं है, 
उसकी परमसोन्नति मानसिक है और उसका स्वरूप नेतिक या 
धार्मिक है । भौतिक वस्तुओकी आवश्यकताओसे वह मुक्त नहीं 
हो सकता, उसकी आवश्यकतासे वह अपना पिण्ड छुड्ठा नहीं 
सकता । तथापि वह यह जरूर चाहता है कि मेरी उन्नतिकी 
सीमा इन्हींमे न समाप्त हो, इनसे में आगे बढ़ँ । फलतः 
भोतिक उन्नति साधन बन जाती है, साध्य होती है नैतिक या 
धार्मिक उन्नति ओर यह प्रश्न तो विना समाज़के सिद्ध 
हो ही नहीं सकता। जब पालन पोषण ओर रक्षणका अश्न 
ससानके विना हल हो नहीं सकता, तब उन्नतिका पश्न 
समाजके विना कैसे हल हो सकता है ९ इतना ही नहीं, 
ससाजके विना किसी भ्रकारकी उन्नत्तिका विचार उसके 
मनमे नहीं उत्पन्न हो सकता। उन्नतिकी आवश्यकता ओऔर 
उसके स्वरूपका ज्ञान वह समाजसे ही प्राप्त करता है । इसलिए 
समय समयपर उसे सोचना पड़ता है कि किस प्रकारकी सामा- 
जिक व्यवस्थासे मेरी परमोन्नति हो सकेगी । ऐसे सोचनेवाले 
पुरुष सब देशोमे हो गये हैं । हमने अपनी इस पुस्तकमे ग्रीस यानी 
यूनानके प्रसिद्ध दाशेनिक अफलातूनके “रिपब्लिक” “पोलिटि- 
कस” तथा “लॉज” नामक पंथोमे वर्शित आदशश सामाजिक 
व्यवस्थाओ का हिन्दी ससारको परिचय करानेका प्रयत्न किया है। 

जो कोई हमारी इस पुस्तकको ध्यान पूर्वक पढ़ेगा उसे यह 
अवश्य देख पड़ेगा कि उसके अनेक तत्वोका, विशेषकर ''रिप- 
ब्लिक” नामक भ्न्धमे बताई आदश सामाजिक व्यवस्थाके तत्त्वो- 
का, समावेश हम हिन्दुओकी सामाजिक व्यवस्थामे अवश्य हुआ 


(ग) 


था | यह बात हसने यथा स्थान पर तुलना करके कुछ स्पष्ट करनेका 
प्रयत्न किया है । यदि “रिपब्लिक” ओर “लॉज” की सामाजिक 
व्यवस्थाओका एकत्र विचार किया जाय, और फिर यदि ग्रीसकी 
प्राचीन सानवी और भौगोलिक परिस्थितिपर ध्यान दिया जाय, 
तो हमे यह अच्छी तरह जेच जावेगा कि हमारे ऋषियों, मुनियों 
और स्मृतिकारोने जिस व्यवस्थाक्ा विकाम ओर प्रस्थापन किया 
था, वह बहुत द्वी बुद्धिमूलक थी । उसमें मानव-जीवनके अन्तिस 
उद्देशके विकासके लिए अवसर था, उसके द्वारा मानव-जीवन 
अपने अन्तिम उद्देशकी ओर धीरे धीरे अग्रसर हो सकता था 
और प्रत्यक्ष जीवनक्की समस्त व्यक्तिगत ओर सामाजिक आवश्य- 
कताओंकी पूर्ति उचित ओर शान्तिमूलक उपायोसे हो सकती 
थी । आज लोग उस सामानिक व्यवस्थापर बेतरह बिगड़ उठे 
हैं। कही कोई हिन्दू समाजपें स्तरियोर्ली दशों देखकर उन पूज्य 
पुरखाओंको गालियोंकी वौछारोसे स्मरण करते हैं, तो कही स्पृश्य 
अस्पृश्य, उच्च और सीच, वर्गोंके भेदके कारण उन्हे मनमाने 
कोसा करते हैं। परन्तु यह कहाँतक उचित है इस बातका विचार 
चहुत थोड़े करते हैं | खान और काल दोनोंके अनुसार परिस्थिति 
बदलती रह्दती है। तथापि यदि हमने अपने जीवनके उद्देशोको 
भली भाँति सोच समझ लिया है, तो यह भी सोच सकते हैं कि 
अमुक परिस्थितिमे किस प्रकारकी सामाजिक योजनासे उन 
उद्देशोंकी पूर्ति होगी ? पाश्चात्योके संसर्गसे हम अपनी रीतियोंको 
एकदम हानिकारक, कष्टक्नरक, वेकाम, अन्यायसूलक आदि 
सब छुछ कहने लगे । पर हमने कभी यद् भी सोचनेका कष्ट 
उठाया कि हमारे उद्देशोंकी पूर्ति करनेवाली कौनसी सामाजिक 


बन 


( घ ) 


व्यवस्था हो सकती है ? जय कोई कुरता या कोट बनाना द्वोता है, 
तो दर्जी प्रत्येक अंगकी लंबाई चौड़ाई और सुटाईका तो विचार 
करता ही है, पर सारे शरीरकी बनावटका और अंग-प्रत्यंगके 
सम्बन्धोंका भी विचार उसे करना होता है। यदि वह ऐसा न 
करे तो अच्छा और उपयोगी वस्र न तैयार होगा। यही 
बात सामाजिक व्यवस्थाक्री है । एक बार जो व्यवस्थारूपी 
वल्च बन चुका है, उसे तो हम आज निकाल कर फेंक 
नहीं दे सकते। यह कार्य किसी भी मानवी शक्तिके बाह* 
है। किसी भी देशमे और किसी कालमे सनुष्य ऐसा करनेमे 
समर्थ नही हो सकता । हाँ, वह उसमे सुधाररूपी जोड़-तोड़ कर 
सकता है । इन जोड-तोडोकी करते समय उस वस्नके मूल 
उद्देशोको न भूलना चाहिये । उन्हे स्मरणमे रखकर ही सुधारके 
कार्यमे लगना चाहिये । हिन्दू समाजके सुधारका जो काम अब 
तक हुआ है, वह वहुधा उद्देशहीन रहा है । इतना ही नही किन्तु 
उसके उद्देशोक्ों जाननेका बहुत कम अयक्न किया गया है। इसी 
कारण समाजमे अनेक सुधारक ओर सुधारविरोधक दल पैदा हो 
गये हैं । यदि हम अपनी सामाजिक उ्यवस्थाका तात्विक विवेचन 
करने लगें, तो हमारे अनेक कलह शान्त हो जावेंगे । हम यह तो 
नही कह सकते कि समस्त हिन्दू समाजको ये तत्व सिखलाये जा 
सकते है और वे उन्हे समझ सकते हैं। तथापि यदि हमारे 
समाज-सुधारक अपने कार्योके उद्देशोकों अच्छी तरह समस्त 
लेंगे तो वे स्बसाधारणको भी उन्हे समझाकर बता सकेंगे और 
इस प्रकार रुकी हुईं श्रगतिकी हमारी गाड़ी आगे बढ़ सकेगी । 
यदि हसने सांसाजिक व्यवस्थाके तत्वोंपर विचार न किया, तो 


( डः ) 


हममें अनेक कलह तो उत्पन्न होगे ही, पर यह भी होनेकी संभा- 
वना है कि हमोरी गाड़ी उद्देशहीन सार्गसे जानेके कारण किसी 
दिन किसी भयानक खड़मे गिरकर इतनी चकनाचूर हो जावेगी 
कि फिर उसे हम किसी प्रकार न सुधार सकेंगे। इससे यह स्पष्ट 
है कि समय समयपर हमे ससष्टिरूपसे अपने कार्योपर विचार 
करना चाहिये। लेखक आशा करता है कि अफलातूनके अन्धोंका 
जो विवेचन इस पुस्तकमे क्रिया गया है, उससे इस विचार-कार्यमें 
हिन्दूसमाजकों कुछ सहायता मिलेगी। लेखकका बिचार है कि 
जीवनके मूल उद्देशोकी दृष्टिसे हिन्दुओंकी सामाजिक व्यवस्थाकी 
मीमांसा की जाय और उसमे यह दिखलाया जाय कि उसमें 
कहाँ कहाँ किस प्रकारके सुधारोकी आवश्यकता है। परन्तु लेखक 
यह्‌ कह नहीं सकता कि यह कार्य उससे हो सकेगा या नहीं । 
इसके लिये संपत्ति, समय और श्रमकी बहुत आवश्यकता 
है और इन तीनोका इस लेखकके पास अभाव है। इस 
पुस्तककोी पढ़कर कदाचित्‌ कोई समानधमों पुरुष यह 
कार्य करनेको अम्रसर हो। यदि इस पुस्तककों पढ़नेसे 
दो चार भी पुरुषोंको हिन्दुओकी सामाजिक व्यवस्थापर 
विचार करनेको बाध्य होना पढ़ा, तो लेखक अपना श्रम सफल 
सममेगा। कार्याके पहले विचार उत्पन्न होते हैं | और इस लेखक- 
का पूर्ण विश्वास है कि एक बार यदि विचार उत्पन्न हुए तो 
उत्तकी गतिको रोकनेकी शक्ति किसीमें नहीं है। इसलिए वह 
समाज-घुरंधरोको अपनी ओर खींचे विना न रहेगी। इस 
विचार-कार्यमें कुछ सहायता मिले इसलिए इस लेखकने 
हिन्दुओंकी सामाजिक व्यवस्थापर एक परिशिष्टात्मकः लेख इस 


( च ) 


पुस्तकमे जोड़ दिया है । आशा है इस पुस्तकके पाठकीकों उससे 
कुछ लाभ अवश्य होगा | तात्विक विवेचन जितना अधिक होगा 
उतना ही हमें लाभ होगा । इसी आशासे यह पुस्तक प्रकाशित की 
जाती है । 

इस पुस्तकके लिखनेमें ॥707096 ऐ0४9/ छृत “6780: 
2४०॥४०७) ॥%००7५” नामक पुस्तकसे विशेष सहायता मिली है । 
जिसे अफलातूनके “रिपब्लिक” नामक भर थका विशेष अ्रध्ययन 
करना हो, वह 7०७९४ कृत मूल पुस्तकके अनुवादको तथा 
776४060॥9 क्रे ॥,800प7'89 ०7 ह.०9ए्छ० को पढ़े । सामान्य 
लोगोंके लिये 77708 /89777०7 की उपरिलिखित पुस्तक यथेष्ट 
“होगी । हमें तो इसी पुस्तकसे विशेष सहायता सिली है, पर विवेचन 
में हमने यथेष्ट खतंत्रतासे काम लिया है । 

'रिपब्लिक' का विवेचन तथा हिन्दुओंकी सामाजिक व्य- 
चस्था नामक छेख कुछ थोड़ेसे हेरफेरके साथ पहले “सरखती” 
“नामक सासिक पत्रिकामे छपे थे । शेष भाग पहले पहल ही छुप 


"रहे हैं । 
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पहला भाग । 
अफलातूनकी जीवनी तथा उसके ग्रंथोंकी विचार-पद्धति। 


पहला अध्याय । 
अफलातूनकी जीवनी | 


अफलातूनका जन्म आशेन्‍्सके एक प्राचीन कुलीन घरानेमे 
ईसाके पू् ४२८ वर्ष (वि० पू० २७१) के लगभग हुआ था । 
उसके मातृपक्ष और पितृपक्ष दोनों वहुत कालसे उच्च गिने 
जाते थे और उन्होंने आ्ेन्सके शासनकाय मे यथेष्ट भाग लिया 
था। अफलातूनके कुलके राजनीतिक विचार अल्लुदारकी 
अपेक्ता उदार ही विशेष रूपसे थे। सोलोन नप्मक प्रसिद्ध 
व्यवस्थापक अर्थात्‌ कानून वनानेवालेसे उसके कुलका सम्बन्ध 
था और उस कुलकों इस सम्बन्धका उचित अभिमान था। 
यदि उसके विचारोपर किसी सम्बन्धका प्रभाव पड़ा होगा 
तो संसवतः इसी सम्बन्धका पड़ा होगा । 

पशिष्य' शब्दका जो वास्तविक अर्थ है उस अर्थम अफलातून 
खुकरातका शिष्य नहीं था। परन्तु वहुत प्रारंभिक अवरासे 
ही सुकरात-पंथके लोगोसे उसका सम्बन्ध था। पहिले तो कदा- 
चित्‌ उसने प्रत्यक्ष रूपसे राजनीतिके अखाड्रेमे उतर कर कुछ कर 
दिखानेका विचार किया था, परन्तु ज़ब खतन्त्र विचारोके प्रति- 
पादनके कारण खुकरात जैसे सत्पुदयको आशधेन्सके शासकौने 
स॒त्युदूरड दिया, तब उसके सारे मल विचार वद्ल गये । अब 
उसने दशनशासत्रके पठन-पाठनमें अपना जीवन घ्यतात 
करनेका विचार किया । ईसाके पूर्व ३८७ (वि० पू० ३३०) बर्ष 
तक वह अपने प्रारंभिक ग्रस्थ रचनेम॑ लगा धा। इसी कालमें 


र्‌ अफलातूनकी सामाजिक व्यवस्था । 


अपोलोजी', 'क्रिटो', 'भोटेगो रस', ओर कदाचित्‌ 'रिपब्लिक' 
के कुछ प्रारंभिक भागोकी रचना हुईं। यह काम उसकी 
तीससे चालीस वर्षकी अचस्थाका काम है। जान पड़ता है 
कि इस कासमे उसने अपने विचारोंके विकासके लिये यथेष्ट 
भ्रमण भो किथा। ऐसा कहते हैं कि वह मिश्रदेशकोी गया 
थधा। 'रिपब्लिक में जिस भ्रमचिभागके तत्वका प्रतिपादन है, 
उसकी कहपना कद्याचित्‌ मिश्रसे ही उसे सूभी हो, क्योंकि उस 
देशमें लोगोके कार्यसूलक भेणीविभाग थे । ईसापूर्व ३८७ वर्षमे 
चह कदाचित्‌ इटली ओर उसके दक्तिणके 'सिसली' छीपको 
रांबघा था। 'सिसलो' दीपमे पायथोगोरस नामक दाशनिकके 
विचारोका यथेष्ट प्रभाव था। यहीपर सायरेक्यूसके निरंकुश 
शासक डायोनीशियससे उसकी भेट हुई थी । अफलातूनने उसे 
अपने 'रिपब्लिक' नामक ग्रन्थके विचारोकी शिक्षा-दीक्षा देनेका 
प्रथल किया था। उसने डायोनीशियसकी निरंकुश शासन- 
प्रणालीका खए्डन तथा उसके अन्यायका विरोध किया। इस 
कारण उक्त निरंकुश शासक अफलातूनसे बहुत अप्रसन्न हुआ 
ओर उसने उसे स्पार्टाके राजदुतके हाथ सोप दिया। इस 
राजदूतने उसे गुलामके वतोर बेच डाला । उचित द्वव्य देनेपर 
इस गुलामीसे उसकी मुक्ति हुई ओर बह आशेन्सको लोट 
गया। यहाँ झाकर उसने एक विद्यापी5ठ खोला। उसकी 
आयुके शेष चालीस वर्ष इसी संस्थाके सश्चालनमे व्यतीत हुए। 

इस प्रकार जो अफलातून ईसा पूर्व ३८६ (वि० पू० ३२६) 
चर्षेतक केवल झखुकरातके विचारोका समर्थक और विवेचक 
तथा एक लेखक था, वह अब एक दार्शनिक तथा एक दाए- 
निक विद्यापीठका संचालक होगया । इस समयतक आशेन्‍्स 
मानो प्रीसका विश्वविद्यालय ही होगया था। इसके पूर्वकी 


अफलातूनकी जीवनी । ३ 


शताब्दीका उसका साम्राज्य नष्ट होगया था, पर उसने जो उस 
शताब्दीमें नही पाया था वह सब--यानी सारे भीसके व्यापार 
ओऔर विद्याके केन्द्रधानका मान--अब पाया । अफलातून 
तथा आयसोक्रेटीजके विद्यापीठमें सारे ग्रीसके विद्यार्थी आकर 
शिक्षा प्राप्त करते थे। अफलातूनके विद्यापीठके पाव्यक्रममें 
गणितकी प्रधानता थी। दर्शन-शाखका परिचय पानेके लिये 
रेखा-गणितके शानकी आवश्यकता समभी जाती थी। एक 
वेयाकरण लिखता है कि अफलातूनके द्रवाजेपर यह लिखा 
थधा--रेखागणितले अनभिज्ञ पुरुष यहाँ न आव;” किन्तु इस- 
का यह अर्थ न करना चाहिये कि उसके दाशंनिक विचारोमें 
केवल ओऔपपत्तिक विचेचन था और ज़िस प्रकार अरास्तूने 
अपने ग्रंथोमें विकासवादका उपयोग किया उसका अफलातू- 
नके विचारोम पता ही न था, उसने भी विकासवादका थोड़ा 
वहुत उपयोग और विचेचन अवश्य किया, ऐसा स्पष्ट प्रतीत 
होता है। परन्तु खेद है कि विद्यापीठमे उसने सिन्न मित्र 
विषयोका जो विवेचन किया उसका पता हमें नही मिलता, 
वह सारा नष्ट होगया हे। जब हम यह सोचते है कि उसके 
बिचारोका चास्तविक ओर परिपूर्ण विकास यहीं हुआ होगा 
तव तो हमें यह हानि वहुत भारी जान पड़ती है। उसके 
जो अंध अवशिष्ठ है थे संवादात्मक है ओर उनमे कुछ विशिष्ट 
नतोका ही विवेचन है। परन्तु जैसा कि हम कह चुके हैं 
उसके संपूर्ण दाशशनिक विचारोका विकास विद्यापीठम ही हुआ 
होगा। इन विचांरोंके विकासका कोई विवरण अब प्राप्य 
नहीं है । 
. यद्यपि अफलातूनने विज्ञानके भिन्न मिन्न अज्ञोके अध्ययन- 
पर जोर दिया था, तथापि उसकी साय शिक्षाका मूल उद्देश 


४ अफलातूनकी साम्राजिक व्यवस्था । 


नेतिक विकास था। शभीसके अन्य दार्शनिकोके समान उसने 
भी सारा ज्ञान व्यवहारके लिए ही सिखाना चाहा--उसकी 
दार्शनिक शिक्षाका उद्देश था कि उसके द्वारा प्रत्येक मलुष्य 
अपनी जीवन-यात्राका चास्‍्ष्विक मार्ग जान सके ओर तदलु- 
सार अपना जीवन-यापन करनेकी स्फूर्ति उसे हो। महुष्य- 
का बेयक्तिक 'नितिक विकास” और 'महुष्य जातिकी सेवा ही 
उसके विचारोके मुख्य उद्देश थे। उसका कहना था कि मजु- 
प्यका निजी नेतिक विकास विचारोंके सहसा परिवतंनसे 
अथवा सनोरागोकी लहरके वश होनेसे नहीं हो सकता। 
वह केवल शनेः शमेः अभ्यास और अध्ययनसे ही हो सकता 
है। परन्तु जब कभी वह विकास होता है तव हमारे जीवन- 
में बड़ा भारी परिवर्तन देख पड़ता है ओर उससे भमलुष्य 
जातिकी सेवाकी दीक्षा प्राप्त हो जाती है। इस सम्बन्धमें हमें 
एक वात स्मरण रखनी चाहिये। आज हम 'मनुष्य जातिकी 
सेचा' का जो अर्थ करते हैं उस अर्थमें अफलातूनने इन शब्दो- 
का उपयोग नही किया है। उसके शिष्य उपदेश देनेका काम 
तथा सामान्य सामाजिक कार्य” न करते थे--वे प्रत्यक्ष 
राजकीय क्षेत्रमे उतर कर राजकीय कामोफ़े संचालनका और, 
आवश्यकतालुसार, प्रत्यक्ष राज्यशासनर्का काम करते थे। 
'समाज-सेवा' का उनका यही अर्थ था। 

अफलातूनका उद्देश दाशनिक शासक! बनानेका था! 
चह चाहता था कि यह दाशनिक शासक केवल कानूनके शब्दा- 
चउसार नही किन्तु अपनी विकसित बुद्धिके अलुसार शासनका 
कार्य करे । यदि यह उद्देश सिद्ध न हो तो डसकी इच्छा थी कि 
दार्शनिक व्यवस्थापक तेयार किये जायें जो अपनी विद्वत्ता 
. और बुद्धिमता कानूनमें दस ठरेंस कर भर दें । 'रिपब्लिक! 


अफलातूनकी जीवनी । ५ 


नामक ग्रन्थर्में उसने प्रथम उद्देशक्षी सिद्धिका प्रयत्न किया 
है ओर 'लॉज़' नामक अन्धम दूसरे उद्देशकी सिद्धिका । परन्तु 
इससे कोई यह न समझे कि उसके ये समस्त विचार केवल 
'खयाली दुनिया ? की बातें थी और उन विचारोंके प्रचारखे 
प्रत्यक्ष कुछ भी कार्य न हो सका। वास्तव उसका विद्यापीठ 
राजकीय कार्योंकी शिक्षाका केन्द्र था ओर उसके शिष्योमेसे 
अनेकौने राज्य-संचालकका ओर व्यवस्थापकका काम किया । 
विद्यापीठसे निकल कर उसके शिष्योंने भिन्न सिन्न राज्योमे 
सुब्यवखा खापित करनेका प्रयथल किया। 

अफलातूनके वाद जेनोकेटीज नामक पुरुष उसके विद्या- 
पीठका संचालक हुआ। इस व्यक्तिने प्रसिद्ध सिकन्द्रके 
कहनेपर उसे राजाके कार्योकी शिक्षा दी और आशेन्‍्सके 
राजकीय कार्यो प्रत्यक्ष भाग भी लिया। श्रीसके पूर्व ओर 
पश्चिम, दोनो ओर, इस विद्यापीठका यथेष्ट प्रभाव पड़ा । एक 
बातमें तो इसका प्रभाव खूब गहरा और स्थायी रहा--यूनानी 
काननूके विकासमें इस विद्यापीठका अच्छा हाथ रहा । खयय॑ 
अफलातूनने अपने तत्वोके अज्लसार प्रीसके कानूनका प्रणुयन 
झोर परिवतेन करनेका प्रयल किया था। ऐसा जान पड़ता 
है कि तत्कालीन औसपर “रिपब्लिक' की अपेक्ता 'लॉज़' नामक 
प्रंधका अधिक प्रभाव पड़ा। 

अफलातूनके काय इतनेमे ही समाप्त नही होते । साठसे 
सत्तर वर्षकी अवस्थातक सिसलीम॑ उसने अपने तत्वोको 
प्रत्यक्ष व्यवहारमे लानेका प्रयल किया था। तत्कालीन राज- 
कीय परिखितिके सम्बन्ध मनन करनेसे उसकी यह डढ़ 
धारणा होगयी थी कि राज्योकी शासनव्यवस्थाओ॥का जब- 
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तक पहले सिरेसे परिवर्ततव न किया जाय, तबतक राजकोय 
संसारका सुधार न होगा । उसका यह विश्वास होगया था 
कि जवतक तत्वज्ञानका साम्राज्य नही स्थापित होता तबतक 
न्‍्यायकी विजय न होगी और इसके लिये यह आधश्यक है कि 
या तो तत्वज्ञानी ही राजा हो या राजा लोग तत््वानी बने । 
ईसा पूर्वी ३८७ ( वि० पू० ३३० ) वर्षमें जब चह इटली और 
सिसलीको गया तब इन्ही उपरिलिखित विचारोका संस्कार 
डसके सनपर पड़ा हुआ था। इस समये इन देशाम बड़ा 
अन्धेर मचा हुआ था। परन्तु जब डियोन नामक व्यक्तिसे 
अफलातूनकी भेट हुई तव उसपर इसका इतना प्रभाव पडा 
कि शीघ्र ही उक्त व्यक्ति इसके विचारोम॑ दीक्षित होगया | बीस 
वर्ष चाद्‌ जब प्रथम डायोनीशियसकी छत्यु डुई, तव छ्वितीय 
डायोनीशियस खायरेक्यूसका राजा हुआ । अफलातूनके 
विचारोके प्रभावकी स्म्ति डियोनके मनसे अझचब सी जागृत थी, 
इस कारण उसे ऐसा जान पडा कि इस दार्शनिकका मुकपर 
जैसा प्रभाव पड़ा है, बेसा ही डायोनीशियसपर पड़े विना 
न रहेगा। इस कारण द्वितीय डायोनीशियससे कह कर 
डियोनने अफलातूनको द्रवारमें घुलवाया। खय्ं डियोनने 
भी उसे लिखा था कि अब 'दाशनिक राजा! चनानेका अवसर 
प्राप्त हुआ है। अफलातूनको इस कार्यमें सफलता पानेकी 
बहुत कम आशा थी, पर उसे यह अपना कर्तव्य जान पड़ा 
कि में अपने विचारोको पत्यक्ष कार्यरूपम परिणत कर उचित 
कानून ओर शासन-ध्यवस्था तैयार करनेका प्रयत्न करूँ। आये 
अवसरको खोकर केवल 'वातूनी' कहलानेकी उसे लाज लगी | 
उसे ऐसा जान पड़ा कि यदि दार्शनिक विचारोके अनुसार 
प्रत्यक्ष कार्य कर दि्खिलानेमे में आगा-पीछा झररता हूँ तो उन 
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विचारोकी हँसी हुए बिना न रहेगी। अतः उसने निमंत्रण 
खीकार कर साठ वर्षकी अवस्था ईसा पूर्व ३७७ (बि० पू० ३१०) 
वर्षम सिसलीको प्रस्थान कर दिया। 
इस समय यहाँ जो परिखिति थी वह कठिन तो अवश्य 
थी, पर उसके खुघारकी कुछ आशा भी थी । डायोनीशियस- 
की अवस्था इस ससय बीस वर्षकी थी, अर्थात्‌ अफलातून 
जैसा चाहता था बेसा वह शासक न तो छोटी चयका था ओर 
न दत्तचित्त होकर शीघ्र शिक्षा अहण करनेके योग्य ही था । 
परन्तु उसमें एक वात अच्छी थी ओर वह यह थी कि उसके 
बापने उसे सावजनिक सखंसर्गसे दूर रखा था, इस कारण 
उसके मनपर नये विचारोका प्रभाव शीघ्र पड़ खकता था। 
इतना ही नहीं, चह खयय॑ यह कहा करता था कि दश्शनशास्त्रके 
अध्ययनमें मुझे घड़ी रुचि है । सिसलीम इतनी गड़बड़ी मची 
थी कि उसके सुधारकी तथा कार्थेजसे उसकी रक्षा कर वहाँ 
यूनानी विचारोके प्रभाव स्थापित करनेकी अत्यंत आवश्यकता 
थी। पर चास्तवमे वहाँ कुछ भी न बन पड़ा। जैसा ऊपर 
चतला चुके है, अफलातूनके सतमें दश्शनशात्रकी शिक्षाके लिये 
गणितका जान आवश्यक था। डायोनीशियस चाहता था 
कि मेरी शिक्षा शीघ्र समाप्त हो जावे । इसलिये वह अधीर हो 
उठा ओर अपने अध्ययनका कार्य उसे कएकारक ज्ञान पड़ा। 
परन्तु इससे भी बुरी वात यह थी कि इस राजाके द्रबारमें 
नित्य झूगड़े-फसाद ओर पडयन्य होते रहते थे। फिर भी 
अफलातूनके दशनशासत्रके अध्ययनपर डियोनने इतना जोर 
दिया कि डायोनीशियसने उसे अफलातूनके आनेके चार महीने 
के भीतर ही सायरेक्यूससे निकाल वाहर किया । इसके बाद 
कुछ समयत्तक अफलातून वहां बना रहा, पर सफलताकी उसे 


८ अफल्ञावूनकी सामाजिक व्यवस्था । 


कोई आशा न थी। अन्तको ईसाके पूर्वा ३६६ (थिं० पू० ३०६ ) 
वर्षमे। बह चहाँसे आशथेन्लकी ओर चल पड़ा। मार्ममें 
पायथोगोरीयन पंथके आर्कीट्स नामक मलुष्यले उसकी भेट 
हुई। इस मलुष्यने राजनीतिक क्षेत्रमे बड़ा काम किया था। 
इससे अफलातूनकी अच्छी मित्रता होगयी और इस मित्रतासे 
आगे चलकर उसे बड़ा लास हुआ । 

सारांश, अफलावून अपने उद्देशम विफल हुआ । यद्यपि 
अफलातून डायोनीशियससे वरावर यही कहता रहा कि राज- 
कीय खुधारोमे हाथ लगानेके पहले अपनी शिक्षा पूरी कर लो, 
फिर भी उन दोनोमें कोई प्रत्यक्ष झगड़ा नही हुआ था। अफ- 
लासून जब सायरेक्यूससे बिदा होने लगा तब डायोनीशिय- 
सने उससे कहा था कि में तुम्हें यहाँ आनेके लिये फिरसे 
निमंत्रण भेजूँगा, डियोनको वापस चुला लूँगा ओर तुम दोनो 
की सहायतासे सायरेक्यूसका खुधार करूँगा। अफलातूनके 
बिदा होनेपर उन दोनोंमें एक वर्षके भीतर ही पुनः पत्र-ब्यव- 
हार होने लगा, परन्तु पॉच वर्ष वीतनेपर ही अफलातून फिर 
वहाँ जासका | इस कालमे वह अपने विद्यापीठम शिक्षणका 
काम करता रहा । उधर, डियोन देशनिकालेमे ही अपना काल 
बिताता था ओर डायोनीशियस मनको लहरके अनुसार अपना 
शाख्राभ्यास किया करता था। अन्‍्तम ईसाके पूर्व ३६१ वर्षमें 
डायोनीशियसने अफलातूनको दूसरी बार निमंत्रण भेजा, 
परन्तु डियोनको यही कहला भेजा कि अभी तुम एक वर्ष और 
सायरेक्यूसमें नही आ सकते | इस अवस्थामें अफलातूनको 
पहले पहल ऐसा जान पड़ा कि निमंत्रणकों अस्वीकार कर 
देना चाहिये। परन्तु आरकीट्सके कहनेपर उसने निमंत्रण 
स्वीकार कर लिया। डायोनीशियस कहा करता था कि मेने 
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अध्यान्मशाओंके रहस्योका अवगाहन कर लिया हे, इसलिये 
सायरेक्यूस पहुँचनेपर पहले पहल अफलातूनने डायोनी- 
शियसको यह समझाया कि दर्शनशाख्रका अध्ययन कितना 
कठिन कार्य है और उसके लिये कितने श्रम और समयकी 
आवश्यकता है। यह वात डायोनीशियसको न रुची | शीत्र 
ही उन दोनोंके दीच डियोनके प्रश्षपर झगड़ा होगया। परि- 
णाम यह हुआ कि झफलातून मानों सम्माननीय केदमें पड़ 
गया। बहॉसे वह बड़ी कठिनाईसे आर्कीटसके प्रयलोसे मुक्त 
होकर श्रीसको भाग सका। 

इस प्रकार खायरेक्यूसमें कुछ धरत्यक्ष कार्य कर दिख- 
लानेके उसके पयलोका अन्त हुआ । तथापि इसके वाद दस 
वर्षतक इस शहरकी शोचनीय परिखितिपर, प्रत्यक्ष कार्यकर्ताके 
नाते न सही, केवल प्रक्तकके नाते उसका ध्यान वना रहा। ईसा- 
पूर्व ३९० ( धि० पू० ३०३ ) बर्षमे डियोनसे उसकी भेंट हुई। 
डियोन डायोनीशियसपर चढ़ाई करना चाहता था। इस 
कार्यमं उसने अफलादूनकी सहायता माँगी। पर अफलातूनने 
डायोनीशियसका नमक खाया था, इसलिये उसने उत्तर दिया 
कि में ऐसा नहीं कर सकता। इतना ही नही, दो तीन बर्ष वाद 
अफलादून ओर डायोनीशियसमे पत्न-त्यवहार भी होने लगा। 
उधर डियोनने आक्रमणकी अपनी तैयारी जारी रखी और 
उसमे अफलातूनके कई मित्र शामिल हो गये। यह आक्रमण 
सफल हुआ ओर ईसा पूर्व ३५७ वर्षम सायरेक्यूससे डायोनी- 
शियस भगा दिया गया। अब अफलातूनका मित्र और शिष्ष्य 
डियोन वहाँका शासक हुआ, इसलिये अब ऐसा जान पड़ा 
कि चहों आदर्श दार्शनिक राज्यकी स्थापना होनेके मार्गम कोई 
कठिनाई नही रही । परन्तु वहाँ शीघ्र ही फिरसे भरगड़े-फसाद 
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उठ खड़े हुए । अफलातून अपने अजुभवोसे कहा करता था 
कि खिसलीको कोई दुःशाप अचश्य है। बात भी यही हुई । 
डियोन बड़ा दुराग्रही पुरुष था, इसलिये वहाँ खूब आपसी 
भगड़े पेदा हुए । अफलातूनने उससे वहुतेरा कहा कि साम- 
नीतिका अवलस्बन करना चाहिये, पर इस सदुपदेशका 
उसपर कुछ असर न हुआ । डियोनसे खभावसिद्ध व्यवस्था- 
पकका काम न हो सका। एक भगड़ा होनेपर अफलातूनके 
विद्यापीठके एक विद्यार्थी कैलिप्पलने डियोनको मार डाला | 
अब अफलातूनने डियोनके मित्रोकोी लिखा कि तुम कानूनके 
अजुसार राज्यशासन करो और शासन-विधानके लिये तुम ५० 
सदस्योकी एक समिति बनाओ। साना कि यह व्यवस्था 
आदर्श न होगी, पर दार्शनिक व्यवस्थासे कुछ ही नीचे दर्जंकी 
होगी । जब दाशेनिक व्यवस्थाकी स्थापना असंभव है, तब 
उससे मिलती-ज्ुलती व्यवहार्य व्यवखाका जारी करना ही 
श्रेयस्कर है। अफलातूनने अपना यह उपदेश डियोनके मिन्नों- 
को कई वार लिख भेजा और उसने भगड़े-फसाद दूर करनेके 
लिये मिश्र राज्य (मिफ्स्ड कांस्टिव्यूशन) के संघटनकी योजना 
भी उन्हें खुकाई। पर इससे कुछ भी लाभ न हुआ । 

अपने समयके राजकीय क्षेत्रम प्रत्यक्ष या अग्रत्यक्त रूपसे 
भाग लेनेका अफलातूनने जो प्रयत्न किया, उसका दिश्दर्शन 
हो छुका। उसके प्रयत्न न॒ तो कल्पनामुलझक, 'खयथाली', थे 
ओर न वे असंभव ही थे। यदि बह अपने कार्यमे सफल 
हुआ होता तो सायरेक्यूसको आदशे राज्य-संघटनका लाभ 
होता । फिर भ्रीसका प्रभाव उधर इतनी मजबूतीसे थापित हो 
जाता कि रोम या कार्थजको उसे उखाड़ कर वाहर करना 
असंभव हो जाता। उसकी विफलताका सारा दोष श्रकेले 
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उसी पर मढ़ना दीक नहीं है। कदाचित्‌ डसपर कोई यह 
दोष लगावे कि उसने डायोनीशियसके साथ वर्तावमे चतुर- 
ता न दिखाई। ठीक है, किन्तु कौन कह सकता है कि किसी 
अस्थ उपायका प्रयोग करनेसे सफलता अवश्य हुई होती ! 
. अरफलातूनके चातुर्यहीन कार्योक्री अपेक्षा डियोनका ठुराग्नह 
ही उसकी विफलताके लिये अधिक उत्तरदायी जान पड़ता 
है। परन्तु इससे भी कई दर्ज अधिक विफलताका कारण 
सिसलीकी सामाजिक परिखिति ही है। वहाँ विलाखिताका 
साम्राज्य था, भूगड़े-फसाद नित्य हुआ करते थे, नित्य ही 
नयी नयी रचनाये होती और बिगड़ती थी। तथापि वहाँ जो 
अजुभव अफलातूनने प्राप्त किये, उनसे डसे कुछ लाभ अवश्य 
हुआ, उनसे उसके सिद्धान्ताके विकासमें सहायता मिली। 
जब ई० पूर्व ३८७ वर्ष चह सिसली गया था तब वह दाशे- 
निक राजाके सिद्धान्तको लेकर वहाँ पहुँचा था ओर उसे बहुत 
आशा थी कि अपने विचारोके अज्लुसार में वहाँ आदशेनगरी 
जापित कर सरूँगा, और वहाँ निर्जीव कानूनकी आवश्यकता 
न रख कर केवल सजीव बुद्धिके अनुसार समस्त कार्योंका 
संचालन करनेवाले 'दाशनिक राजा! को अधिक प्रसन्न कर 
सरूगा। उस समय चुद्धिकी स्ंसमर्थता। और निरंकुश 
शासनमे उसका पूर्ण विश्वास था। पर अन्त उसे कानूनकी 
सवसमथ ता ओर मिश्र राज्य-संघटनमें विश्चास करना पड़ा | 
यद्यपि यह व्यवा आदश न जान पड़ी, तो भी यह व्यवहाय और 
आदशसे मिलती जझुलती अवश्य दिखाई दी । इसका यह अर्थ 
नहीं कि शासनके काममें बुद्धिका उपयोग न करना ही उसे 


पी 8ित्तए्शावटर 
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बुद्धिका बहुत कुछ उपयोग उसे देख पड़ा । कानून तो चाहिये 
पर यह आवश्यक है कि लोग बलप्रयोगके भयसे नही, किन्तु 
उनकी आवश्यकता ओर ओचित्य देखकर उनका पालन कर । 
इसीलिये उसने प्रत्येक कानूनके साथ उद्देश्यविवेचक लम्बी- 
चौड़ी अरस्तावनाये जोड़नेकी सूचना की है। इसका दि्दर्शन हमें 
उसके 'लॉज़' नामक प्रंथर्मे मिलता है। यहाँ बुद्धि और कानून- 
के शासनोका सामअस्य करनेका प्रयत्ञ किया गया है। प्रस्ता- 
वनामें वे समस्त तत्व बताये है जिन्हें बुद्धि मृहण कर सकती है 
आऔर जिनके अनुसार कानून वना है। इस प्रकार यह प्रस्ता- 
वना बुद्धि और कानूनके बीच सेतुका काम देती है। अफला- 
तूनके सिद्धान्तोके जो दो खरूप देख पड़ते है, उनके वीच भी 
इस प्रकांरकी प्रस्तावना पुल जैसी ही है । 

उसके सिद्धान्तोके दूसरे खरूपकी कुछ छाया हमें उसके 
'पोलिटिक्स' नामक अंथर्म देख पड़ती है। जब हमें 'दाशेनिक 
राजा' नही मिल सकता तब कानूनकी सर्वसमर्थता, कानूनके 
अनुसार की हुई राज्यव्यवस्था, ही उत्तम समभानी चाहिये 
ओऔर इसलिये कानूनोको लिखित रूप देना आवश्यक है। 
इसी सिद्धान्तका पूर्ण विकास लॉज़' में हुआ है। अपने प्रथम 
आदशको अब भी वह आदर्श मानता है, पर आदर्शकी 
प्राप्तिकी सम्भावना न होनेके कारण उसने कानूनकी और 
उसके रक्तकोकी शासनव्यवसा खुझाई है। सारांश यह हे 
कि जो कुछ उसे अपने अजुभवोका सार भाग समभ पड़ा 
वह उसने हमारे लिये 'लॉज़” नामक प्रंथर्में बता दिया। 

परन्तु हमे यह न भूलना चाहिये कि अफलातून वास्तवमें 
दाशेनिक था और अपनी आयुके अन्तिम भागमें दाशेनिक 
प्रक्षोपर ही सोचा विचारा करता था। हमें यह सरुपष्ट देख 


अफलातूनकी जीवनी । १३ 


पडता है कि जहाँ एक ओर वह दार्शनिक विचारोकी तरफ बड़े 
जोरसे प्रवाहित होता था, वहाँ दूसरी ओर वह इस संसारकी 
व्यवहाय बातोंका विचार रखकर कुछ प्रत्यक्ष कार्य भी कर 
दिखाना चाहता था। प्रत्येक समझदार मजष्यकों मालम हे 
कि प्रायः सभी तत्वविचारकोकोीं यही स्थिति होती हैं। हों 
तात्विक विचारकी प्रवृत्ति उसमें अधिक बलवती थी, फिर भी 
कतेव्यका ज्ञान उसे संसारके व्यवहारतक्तेत्रम खींच लेगया था। 
अपने जीवनके अन्तिम ठुश्खद कालमें वह अध्यात्मशाख्रके 
रहस्योपर सोचा करता था ओर उन्हींके सम्बन्धर्म लिखा 
करता था । उसके इन विचारोमें सुकरातका प्रभाव वहुत कम 
देख पड़ता है। व्यवहारात्मक चुद्धिकी अपेक्षा शुद्ध चुद्धिकी 
मीमांसा ही उनमें अधिक है। तथापि वह सदेव यही सम- 
भता रहा कि मेंने जीवनके प्रश्षाकों पक नयी रीतिसे हल 
किया है । इसीलिये वह उन विचारोकी शिक्षा लोगॉको अन्त 
तक देता रहा ओर अध्ततक अपने उस 'मनोराज्य' की स्थाप- 
नाकी आशा करता रहा जिसमे एक कुटुम्बत्वका तत्व परि- 
पूर्ण रुपसे संस्थापित हो चुका हो । 


दूसरा अध्याय । 
उसके अंधोंकी विचार-पद्धति | 


अफलातूनके समस्त अंथ प्रारम्भसे अन्ततक संवाद रुपमें 
लिखे गये हैँ । अपने यहाँ भी प्राचीन कालके महासारत ओर 
अर्वाचीन कालके तुलसीदासकृत राम-चरित-मानस जैसे बृह- 
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इन्थ भी संवाद रुपमे ही लिखे गये है। पर इनमे कुछ भेद 
है। अपने यहॉके इन अंथोम बहुधा आख्यायिकाओका 
वर्णन है, जो कुछ तात्विक विवेचन है वह केवल अल॒पंगी 
है और उसका स्थान प्रधान विषयके चर्णनकी दृष्टिसे गौण 
है। अपने यहाँ कथा-बोधके मिपसे तात्विक और धार्मिक 
बोध करानेका प्रयत्न किया गया है । पर अफलातूनके संचा- 
दोमें तात्विक विवेचनकी ही प्रधानता है। जो कुछ आख्या- 
यिकाये उनमें हैं, चे केवल उदाहरण-स्वरूप हैं। इन संवा- 
दोकी रीति सुकरातने प्रारंभ की थी। उसने किसीको शानो- 
पदेश करनेका पध्रयल नहीं किया। यहॉातक कि वह नातपर 
अपना अधिकार तक न दिखलाता था। वह केचल छझुपुप्त 
शानको जागृत करता चाहता था--पू्रोस्थित शानकों व्यक्त 
दशाम लाना चाहता था। मलु॒ष्यके मन पहलेसे ही जो कुछ 
विचार रहते थे, उन्हीकों वह श्रपने पश्षो द्वारा वाहर खीच 
निकालता था। अफलातूनने भी अपने पंथोमें इसी रीतिका 
अवलंबन किया है। मलुप्यके मनमें जिस प्रकारके प्रश्नोत्तर उठा 
करते है, उन्हीका उसने दि्वर्शन कराया है--उसलने केवल खुस- 
स्वद्ध विवेचन नही किया है । बह केवल लेखक ही नहीं, व्या- 
ख्याता और शिक्षक भी था| जिन जिन विचारोका विवेचन चह 
शिष्योके समक्ष करता था, वे वे विचार अपने अर्थ लिखते 
समय उसे अवश्य सूझते थे। धरत्येक सच्चा शिक्षक यही चाहता 
है कि मेरे विद्यार्थी चधासंसव सब बाते अपनेतई जाने और 
सोचे, प्रत्यक्ष उन्हें बतलानेका सुभे बहुत कम काम पड़े। लेखक- 
के नाते अफलातूनको ऐसा जान पड़ा कि प्रत्येक मनुष्यके मनमे 
विचारोका जिस क्रम ओर रीतिसे विकास होता है, उसीका 
अवलंबन मुझे भी करना ठीक होगा। जिस प्रकार दस पाँच 


उसके ग्न्थोंकी विचार-पद्धति । १्ण 


लोगोंके बीच किसी विषयका विचार होता है, उसी प्रकार 
उसपर किसी व्यक्तिके मनमें प्रश्नोत्तर सका करते हैं। पहले 
एक पक्तका मणडन किया जाता है, फिर उसका खण्डन किया 
जाकर दूसरे पक्तका मण्डन होता है और अन्त चह सत्यका 
ज्ञान भाप्त करता है। सारांश, किसी व्यक्तिके मनमें प्रश्नोत्तर 
द्वारा अर्थात्‌ संवाद-रुपमें विचारोौका विकास होता है। लेखन- 
में प्रश्ोत्तके लिये भिन्न भिन्न व्यक्तियोकी कल्पना कर ली 
गयी है । है 

नेतिक प्रश्नोपर सर्वसाधारणके जो विचार हैं, उनसे अफला- 
तून अपने विवेचनका आरंस करता है। फिर बह ऊपर 
बताये अलुसार खण्डन-मण्डन और भश्न द्वारा सत्यका शान 
करा देता है। आजके शिक्तण-शास्त्रमे इन तत्वोका बड़ा महत्त्व 
समझता जाता है। इस रीतिसे सीखे हुए. पुरुषको जो शान 
प्राप्त होता है, वह स्पष्ट ओर परिपक्त रहता है। उसे ऐसा 
नही जान पड़ता कि किसीने मुझे कुछ बता दिया है और 
उसमे में अंधे मजुष्यकी तरह विश्वास करता हँ। जो कुछ 
ज्ञान वह इस रीतिसे भाप्त करता है, वह वास्तवर्मे उसका ज्ञान 
हे, बह आत्मसात्‌ हुआ ज्ञान है। किसीके द्वारा जबरदस्ती 
लादा हुआ, किसीके कहेपर विश्वास रखकर पाया हुआ, शान 
वास्तव हमारा! ज्ञान नही होता। उचित पश्चोत्तरों द्वारा 
जो ज्ञान 'जाशत' होता है, चह 'हमारा' हो जाता है, वह शान 
वहरसे किसीके द्वारा हमारे मनमें जबरदस्ती हँसा सा नहीं 
जान पड़ता । 

अफलातूनने अपनी विवेचन-पद्धतिम तुलनाओका, उदा- 
हरणोका, बहुत उपयोग किया है। उसके समयमें मानवी 
तत्वज्ञानके विवेचनमें भौतिक सष्टिके उदाहरणों छारा विषय- 


बन छत 
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प्रतिपादनकी परिपादीसी पड़ गयी थी । खुकरातने भिन्न सिन्न 
कलाओके उदाहरणोका बहुत उपयोग किया है। ज्ञान और 
शिक्षाकी आवश्यकता बतानेके लिए बह धीवर या चिकित्सकके 
डउदाहरणकी ओर बहुधा संकेत किया करता था। अफलातूनने 
भी इन दोनों प्रकारोंके उदाहरणोका यथेष्ट उपयोग किया है। 
शीवसप्टिके बहुतसे उदाहरण उसने अपने विवेचनमे समा- 
विष्ट किये है । 'रिपब्लिक'में तो कई सिंद्धान्तौके समर्थनमे 
कुत्तेका उदाहरण अनेक बार आया है। परन्तु खुकरातके 
समान अफलातूनने भी कलाओके ही उदाहरण अधिक दिये 
है। राजकीय कार्यांकोी भी कला समझ कर उसने उनके लिए 
ज्ञानकी आवश्यकता वतायी है। उसके हारा की गयी राज- 
कोय तत्वकी समस्त भीमांसामे इस सिद्धान्तका बड़ा महत्व 
है। जिस प्रकार अन्य कारीगरौको अ्रपनी अपनी काररीगरी 
अच्छी तरह जानना आवश्यक है, उसी प्रकार राजकीय क्षेत्रमे 
पड़नेवाले पुरुषको, राज्य-धुसंधरको, अपने कार्योका अच्छा 
ज्ञान होना आवश्यक है । 'रिपब्लिक' का यही घुख्य सिद्धान्त 
है । इसी सिद्धान्तको उसने कुछ आगे बढ़ाया है। जिस 
प्रकार किसी कलाविज़्को उसकी कलाके कामोम नियमोसे 
जकड़ रखना ठीक नही, उसी प्रकार राज्य-घुरंधरको अपने 
कामोमें पूर्ण खतंत्रता होनी चाहिये । इस प्रकार वह 'निरंकुश 
शासन'के सिद्धान्तपर पहुँचा है | अन्तको उसने उसी आधार- 
पर यह कहा है कि प्रत्येक राज्यघुरन्धर अपने समस्त 
समाजका भला ही करेगा, क्योंकि प्रत्येक कारीगर अपनी 
कारीगरीकी चीजको उत्तम ही बनानेका प्रयत्न करता है। 


इस प्रकार उदाहरणों द्वारा उसने शअ्रनेक सिद्धान्तोका प्रति- 
पादन किया है। 
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परन्तु हमें यह न भूलना चाहिये कि उदाहरणोका उपयोग 
कोई सरल कार्य नहीं है और हमें सच्चे उदाहरणोके बजाय 
भूठे उदाहरण भी शीघ्र सूक सकते है । खयं अफलातून भी इस 
कठिनाईमें कई वार पड़ा है ओर कई बार उसने भूठे उदाहरणों- 
का उपयोग किया है। जीवसष्टिके जो उदाहरण उसने दिये 
है वे ठीक नहीं कहे जा सकते । ऐसे उदाहरणोसे तो कुछ भी, 
यहाँ तक कि 'ज्ञिसकी लाठी उसकी भेस' वाला सिद्धान्त भी, 
सिद्ध किया जा सकता है। इसलिए हम यह कह सकते है 
कि उनसे कुछ भी सिद्ध नही होता । मनुष्य विचारवान्‌ प्राणी 
है। इसलिए चुद्धिहीन वर्गके प्राशियोके उदाहरण देकर हम 
कोई सिद्धान्त नही निकाल सकते | कलाओके उदाहरणोपर 
हम शआक्षेप कर सकते है। राज्यशासन कुछ चिकित्सा जैसा 
कार्य नही है । माना कि चिकित्सककों किताबी झुरुखोंके अल्लु- 
सार चलना ठीक नही है। पर इससे यह नहीं सिद्ध होता 
कि राज्य-संचालककों भी विना नियमोंके, बिना कानूनके, 
अपना कार्य करना चाहिये। शरीरकी चिकित्सा और मनकी 
शिक्ता सब वातोमं एक सी नहीं हो सकती, पर अफलातूनने इन 
भेदोपर ध्यान नही दिया। थोड़ेमे हम कह सकते हैं कि अन्य 
कलाओके उदाहरण देकर राज्यशास्त्रका या समाजशाखका 
विवेचन करना ठीक नहीं कहा जा सकता। तथापि हमें यह 
न भूलना चाहिप्ट कि अफलातूनके मनमें राज्यसंचालन अन्य 
कलाओके समान ही नहीं है, किन्तु खयं एक कला है। उसका 
खतंत्र शान राज्यशासकके लिए आवश्यक है और उसका 
खतंत्र विवेचन होना मलुष्य समाजके लिए लाभदायक है। 


दूसरा भाग | 
“रिपब्लिक! नामक ग्रन्थका विवेचन | 


पहला अध्याय । 


आदश समाज-प्यवस्थाका मूलतत . 
खधमोनुसरण । 


काई दार्शनिक कितना भी आदश विचारोवाला क्यो न हो, 
डसपर उसके कालको परिस्थिति और विचारोंका प्रभाव पड़े 
विना नहीं रहता । अफलातूनके सस्बन्धम भी यही कहा जा 
सकता है । वात यह है कि भत्येक पुरुष अपनी परिस्थितिके 
अनुसार ही सोच विचार सकता है। उसीम॑ उसका पालन- 
पोषण होता है, इस कारण उसके कालकी परिखितिके 
विचार और आचारोंका प्रभाव उसपर पड़े बिना नही रहता । 
यदि वह किसी आदश्शंकी कल्पना भी करे, त्तो बह कह्ंपना 
उसी परिस्थितिसे पेदा होती या रंगी रहती है । इस कारण 
किसी तत्वशके विचारोकों यदि हमे ठीक ठीक समभना हो 
तो उसके कालकी समस्त परिस्थितिका थोड़ा परिचय प्राप्त 
कर लेना नितान्त आवश्यक है । तत्कालीन परिस्थितिके 
परिचयके वाद ही हम जान सकते हे कि उसके विचारोका 
कितना भाग केवल उस काल यथा उस देशके लिए, जिसमे 
उसका जन्म हुआ था, ओर कितना भाग सर्चकालमे तथा 
सर्व देशो सत्य हे। इसलिए हम अपने विचेचनके प्रारंभमें, 
ओर आवश्यकताजुसार बीच चीचमें, अफलातूनके समयकी 
सव प्रकारकी परिस्थितिका विचार करगे। 


तः 


२२ अफलातूनकी सामाजिक व्यवस्था । 


अफलातूनके समयमे औसकी अबस्था ठीक न थी। 
विचार और आचार दोनों दश्टियोले लोगोकी अधोगति 
हो रही थी। पहले उसे ऐसा जान पड़ा कि भ्रचलित समा- 
जमे अच्छे अच्छे नियमों द्वारा सुधार करनेसे स्थिति ठीक हो 
जायगी। परन्तु जब समाजके शासकोने उसके ग्युरु छुकरात- 
को विषका प्याला पिलाया तब तो उसकी समस्त आशा 
नष्ट हो गयी और उसे ऐसा जेंचा कि जबतक समाजकी 
रचना नये सिरेसे न हो तवतक उसका सुधांर न होगा और 
न भजुध्यकी नैतिक उन्नति ही सम्भव है । उस समय स्वार्थे- 
सिद्धिके विचारने बहुत जोर पकड़ा था और शासक अपने 
अधिकारोंके बलपर समाजकी भलाई करनेकी अपेक्षा अपनी 
निजी भलाई सिद्ध किया करते थे। अपनी अपनी तुम्बड़ी 
भरनेके विचार प्रत्येकके मस्तिष्क भरे थे ओर उसी प्रकार 
लोग आचरण किया करते थे । राज्यके उद्देश कुछ तो व्यक्तिके 
जद्देश हो गये थे । इतना ही नही, राज्यके अन्तगंत अनेक 
भागड़े उठ खड़े हुए थे। राज्यके सूत्र वहुघधा नवखिखुओंके 
हाथमें थे। किसीको कुछ आवबे या न आचबे, कोई कुछ जाने 
या न जाने, उससे कुछ बन सके या न बन सके, किसी 
प्रकार जनताकों अपनी ओर भुकाकर वह राज्यके किसी 
पदपर आरूद हो जाता था और राज्यका काम मनमाने 
ढड़से चलाता था। जिन राज्योम धनवानोका बोलवाला 
था, वहाँ ही यह वात थी, ऐसा नहीं । जहॉ जनताके 
हाथमे सूत्र थे, चहाँ भी यही बात थी और कुछ अंशोर्म 
अधिक स्पष्टरूपमें थी। धनवानोका राज्य-सत्रके बलपर धन 
इकट्ठा करना स्वाभाविक था | परन्ठु जहाँ जनताका राज्य 
था, वहाँ भी वह लोक-शासन-सत्र इसीलिए चाहती थी 


ससाज-व्यवस्थाका मूलतत्व । २३ 


कि हमें राज्यका नही तो वहाँके धनी लोगोका ही धन 
लूहनेको मिले। 
इस अवस्थाम अफलातूनकों दो दोष देख पड़ें। एक 
तो स्वार्थी नवसिखुण राज्याधिकारी होनेके लिए मरे जाते थे। 
दूसरे, राज्यकी एकता ओर उसके उद्देशोका कही पता न था। 
ऐसी स्थितिम महुष्यका नैतिक वना रहना अशक्ष्य था। इसके 
लिए. समाजकी रचना विल्कुल नये सिरेसे करनी आवश्यक 
थी | अफलातूनने “रिपब्लिकर्म” यही प्रश्न हल करनेका प्रयत्न 
कियों है । यह अन्ध बास्तवसे मलुष्य-जीवनकी एक उच्च सम- 
स्थाको हल करनेके लिए लिखा गया है । इस दृष्टिसे इसे नीति- 
शास्रका अन्थ कहना चाहिए। इसके सिया इसमे विल्कुल 
एक नये समाजकी रचना की गयी है । इसलिए इसे समाज- 
शासत्रका ओर साथ ही राज्य-विज्ञानका भी ग्रव्थ कह सकते हैं, 
क्योकि किसो समाज या किसी राज्यके सदस्य हुए बिना 
नैतिक उन्नति सम्भव नही। नेतिक उन्नतिके लिए ज्ञानकी 
आवश्यकता है । बिना न्ानके सत्‌ ओर असत॒की परख नहीं 
हो सकती । इसलिए इसमे अध्यात्मशाखत्रके प्रश्नोका भी 
विचार करना पड़ा। लोग ज्ञान किस प्रकार प्राप्त करें, 
इस पश्नका भी उत्तर देना आवश्यक है ओर इस कारण इस 
प्न्थसम इसका भी विचार आया है। मनुध्य-जीवनके लिए 
भौतिक वस्तुओकी आवश्यकता होती है । इनपर लोगोंका 
कितना और कैसा अधिकार रहे, इस प्रश्नका सी उत्तर 
| इसमें आवश्यक हुआ । इस प्रकार यह अ्न्थ पढनेवालेकी 
| मनशखितिके अलुसार समाज-शासत्र, राज्य-विज्ञान, अध्यात्म- 
' शास्त्र, शिक्ता-शाखत्र, सम्पत्ति-शात््र आदि भिन्न सिश्न शास्रोकां 
खरूप धारण करता है। इस एक अन्धको लोग आवश्यकता- 


२४ अफलातूनकी सामाजिक व्यवस्था । 


सुसार इन भिन्न भिन्न शास्रोंका ग्रन्थ कहते है। वाघ्तवम यह 
मलुष्य-जीवनकी उच्चतम आवश्यकताकी पू्तिका मार्ग दिख- 
लानेके लिए ही. लिखा गया है । 

इस ग्रन्थमं जो समाज-रचना दिखिलायी गयी है, चाघ्तवमें 
उसके मुख्य तत्त्व दो ही हैं ओर थे उपरिलिखित सुख्य दो 
दोषोको दूर करनेके लिए अफूलातूनकोी आवश्यक जान पड़े । 
पहले तो जो कोई काम करे वह अपने कामके लिए शिक्ता 
ओऔर योग्यतासे लायक हो । बिना योग्यताके कोई काम करना 
ठीक नहीं । फलतः इसके लिए यह आवश्यक होगा कि प्रत्येक 
पुरुष अपने 'गुणो के अजुसार किसी ख़ास कामके लिए.शिक्षा- 
द्वारा तैयार किया जाय । चाहे.जिस. नवसिखुणको चाहे जो. 
काम-न- दिया-जाय | दूसरे, खार्थभूलक भगडोको दूर करने 
के लिए 'मेरा तेरा'का प्रश्ष ही. यथावश्यक और _ यथासंभव 
दुर कर दिया. जाय। मुख्य भश्षके हल करनेके लिए ये जो 
दो उपाय बताये गये हैं उनको अमलमे लानेके लिप्ट जो अनेक 
बातें ग्रफूलातूनको आवश्यक जान पड़ी, ओर जिनका दिर्द्‌- 
शन ऊपर कर दिया गया है, उनका सविस्तर विवेचन आव- 
श्यक है । 

इसलिए अब प्रश्ष यह है कि किसी समाजके लिए किस 
किस प्रकारके कार्योकी आवश्यकता है । पहले तो समाजका 
शासन आवश्यक. है, इसके लिए. शासक चाहिए । दूसरे, 
शब्रुओंसे उसकी रक्ता. करना आवश्यक है, इसलिए योद्धा 
चाहिए । तीखरे, समाजका पोषण होना चाहिप्प, इसके लिए 
भोतिक वस्तु उत्पन्न करनेवाले-लोग-चाहिए । इन तीन प्रका- 
रकी बातोंकी समाजको आवश्यकता है। इसलिए लोगोके/|, 
तीन वर्ग होते हैं, शासक-चर्ग, योद्ध-बर्ग और उत्पादक-ब॒र्ग । 


सम्राज-ज्यवस्थाका मूलतल । २७ 


शासकवर्ग ऐेसा चाहिए जो ज्ञान-पूर्य हो. ओर मानवान्त- 
गंत विकारोके परे हो । इनका वर्णन भारतीय भाषा यो कर 
सकते हैं कि समाजके लिए ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्योकी 
आवश्यकता हे& । परन्तु ये यदि सांसारिक आवश्यकताओकी 
उलभूनोम पड़े तो अपने काय 'कोशल-पूर्वक' न कर स्केगे। 
अतः आवश्यक है कि सांसारिक आश्यकताओके भूगड़ोसे ये 
बरी कर. दिये जाये । विशेष कर शासक और रक्तक इनसे विल- 
कुल दुर रहें। इनके भरण-पोषणका कार्य राज्य अपने सिरपर 
ले ओर विवाहादिके सी रूगड़ोम पड़नेकी आवश्यकता इन्हे 
न रहे | यह आवश्यकता भी राज्य ही पूर्ण करे। इस प्रकार 
ये अपने कामोमे 'कौशल' प्राप्त करनेके लिए दत्तचित्त रहेंगे 
यदि दूसरे प्रलोभनोके लिए अवकाश ही न रहा तो इनका 
ध्यान दूसरी ओर जावेगा ही क्यों ? और इनका ध्यान दुसरी 
ओर न गया तो कलहादिके लिए अवसर ही कहाँ रहा? 
यानी आनन्‍्तरिक झूगड़ोके कारण राज्यकी एकताके नष्ट होने- 
का मौका न आवेगा | लोगोके कार्योंके विशिष्टीकरणसे तथा 
सांसारिक आवश्यकताओको पूर्ण करनेका भार राज्यके अपने 
ऊपर लेनेसे राज्यम  अशान्ति होनेका .डर ही. नहीं रहेगा | 
स्वार्थक कारण ही समाजके रूगड़े हुआ करते है । यदि स्वार्थका 
प्रश्न उत्पन्न ही नहों तो फिर कगड़े किसलिए होगे ? प्रत्येक 
व्यक्ति अपने अपने गुणों के अनुसार शिक्षा पाकर अपने 
कर्माम लगा हुआ है ओर उनमे कुशलता प्राप्त करना अपना 
कर्तव्य समझता है, फिर राज्यके भीतर मेलके स्थानमे वे-मेल 
किस प्रकार हो सकता है ? परन्तु अफलातून इतनेसे सन्त॒ष्ट 
& पाठक कृपया देखते जायें कि अफलातूनकी आदर्श सामाजिक 
च्यवस्था हिन्दुओंकी सामाजिक व्यवस्थासे कहाँ तक मिलती जुलती है । 


२६ अफलातूनकी सामाजिक व्यवस्था । 


नही है। शासनका कार्य अत्यन्त महत्वपूर्ण है। उसके लिए 
उत्तम प्रकारके पुरुष चाहिए। केवल शिक्तासे यह काम न हो 
सकेगा | इसके लिए चुनाव ठोक ठीक होना चाहिए । जिन 
| लोगोपर अनेक भ्रकारके मौके बीत चुके हैं ओर जो सब 
प्रलोभनोमेंसे बेदाग गुजर चुके है, जिन्होंने यह दिखला 
दिया है कि राज्यकी भलाई ही हमारी भलाई है, उन्हींके हाथ- 
में शासन-सूत्र दिये जायें, बही शासन-कार्यके लिए: छुने 
' जायें। हम यह बतला ही छुके हैं कि धन-दाराके भूगड़ोंसे 
वे दूर कर दिये जायें । फिर अब वतलाओ कि जिन शासकोके 
घर-हार अलग नही, पत्नी-पुत्र नही, माल-मिट्कियत नही, थे 
स्यांकर स्वार्थके भगड़ोमे पडंगे? उन्हें किसका पेंट भरना 
है ? किससे उनका प्रेम है ? माल मिल्कियत किसे देंगे और 
किसे खिलावंगे ? सारांश यह है कि प्रत्येक व्यक्ति अपना काम 
द्तचित्त होकर करे। इसीको अफलातूनने न्याय” (जस्टिस) 
अथवा 'धर्म' कहा है--लामाजिक जीवनका यह मुख्य तत्त्व है । 
इस प्रसिद्ध अन्थका सारांश ऊपर आगया | परन्तु इतने 
से उसका अच्छा परिचय न होगा, अतः उसका कुछ विशेष 
वर्णन नीचे दिया जाता है। 
हम ऊपर एक स्थानपर कह खुके हे कि तत्कालीन 
विचारोके स्थानमें सत्य विचार फैलानेके इरादेसे यह ग्रन्थ 
लिखा गया था। इसी कारण इसमे तत्कालीन विचारोका 
स्थान स्थानपर खशडन है। विशेष विस्तारके भयसे हम 
यहाँ उनका विचार न करंगे । हम सीधे अफलातूनकेही 
विचार बतायेंगे। अफूलातूनने एक राज्यके लोगोके तीन 
वर्ण-सेद बताये है, उसका विचार राज्यकी आवश्यकता की 
इप्टिसे हुआ है। परन्तु उसी वर्ग-भेदका विचार एक और 
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इृष्टिसे हो सकता है। पत्येककी आत्मा या मनमें तीन प्रकार- 
के गुण होते हैं। वे है चुद्धि, तेज और वासना । वुद्धिके हारा 
ज्ञान उत्पन्न होता है और उसके द्वारा परस्परके प्रति शुद्ध 
प्रेम उत्पन्न होता है। इसका राज्यमें चड़ा सारी महत्त्व 
है । यह शुण सात्विक हे। इसके विपरीत वासना है। 
यह खुख और सन्तोषका आहुषझ्लिक गुण है। इससे (काम- 
मूलक ) प्रेम, छुधा, तृष्णा आदि विकार उत्पन्न होते हेँ। यह 
स्पष्ट ही है कि इसे तमोगुण कहना चाहिणए। इनके बीच वह 
रजोशुण है जिसे हमने तेज कहा है। शोय, दाच्य जैसे गुण 
उससे उत्पन्न होते है ओर बह युद्धके लिए प्रव्नत्त करता है। 
वह वुद्धिका भी सहकारी है, क्योंकि उसके कारण अधर्म या 
अन्याय देखकर सनुष्यके मनमें सात्विक क्रोध उत्पन्न होता 
है ओर धर्म या न्‍्यायके सामने वह झुकता है। पत्येकमे ये 
तीन शुण होते हैं। परन्तु जिसमें ज्ञिस शुणकी प्रधानता 
रहती है, उसी प्रकार उसका वर्णन किया जाता है । सत्व- 
गुण-पधान पुरुष लात्विक कहलाता है, रजोगुरण-प्रधात पुरुष 
राजस कहलाता है और ठमोशुण-प्रधान तामस कहलाता है । 
डस्ती प्रकार प्रत्येकके कम! निश्चित होते है । थोड़ेम कह 
सकते हैं कि अफलातूनने भी गोता के 


ब्राह्मणक्षत्रियविशां शद्वाणएं च परन्तप। 
चेशण पु 
कर्माणि प्रविभक्तानि स्वभावप्रभवैशणः ॥ 


तत्वको अपनी सामाजिक व्यवस्थामें पूर्ण स्थान दिया है। 
हो, यहाँ शुद्रोक्े.लिए.कोई विशिष्ट स्थान नही देख पड़ता। 
शडोंकी व्यवस्था केवल तृतीय या भावी डत्पादक-चर्गकी 
परिचर्याके लिए ही शायद उसने की है। पहले दो वर्गोके लिए 


२८ अफलातूनकी सामाजिक व्यवखा | 
उनकी बहुत कम आवश्यकता है। कारण स्पसख- ही है । जिनके 
वर:द्वार, पत्नी-पुच्न, माल-मिल्कियत नही, उन्हें निजी व्यक्तिगत 
परिचर्याके लिए शूद्रोकी आवश्यकता ही कहाँ ? शायद एकञ्र 
ीजनादिके समय उनकी कुछ आवश्यकता अफ़लातूनने 


इसलिए विचार 
उस्थ तीन वर्गोंके गुणों ओ ग्रीर कर्मोंका विचार कृरसीव करीब 
गीतामे दिये विवरण जैसा ही है. 
शर्तों दमस्तप: शौच शान्तिराजबमेव जे | 


जानें विज्ञानमास्तिक्य॑ अकह्यकर्म खभावजम्‌ ॥ 
शौर्य तेजो धृतिदादियं रे चाप्यपलायनम्‌ । 
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ही काम ले। इस तरह उसमे वह कुशलता भप्राप्त कर सकता 
है, और इसलिए डसे सरलतासे कर सकता है। इतना ही नही 
उसकी बनाई चीज़े बहुत अच्छी हो सकती हैं । इससे एक 
लास यह होता है कि सब लोग एक दूसरेपर अवलस्बित रहते 
है, और इस कारण एक दूसरेसे बेँधे रहते है । परिणाम यह 
हो सकता है कि सारे लोगोमे, यानी उस समाजमें, उस 
राज्यमें, अच्छी एकता बनी रह सकती है। 'सवे रवे कर्मणि' 
अमिरत रहनेसे केवल संसिद्धि ही नही धाप्त होती, बल्कि 
राज्यकी एकता भी दृढ़ होती है। एक एक कामके एक एक 
पुरुष-द्वारा सम्पन्न होनेसे अकारण और अनावश्यक होड़ दूर 
(हो जाती है, और समाजमें वत्धनहीनता, कलह आदि नहीं 
देख पडती । 
चासनाकी पूर्ति इस प्रकार हुई। इसमें मज्ुष्यके तमोगुरण- 
का उपयोग हुआ । प्रत्येक राज्यको सम्पत्तिकी उत्पत्ति ओर 
वितरणुका नियमन करना पड़ता है। परन्तु एक तो राज्य 
केवल सास्पत्तिक संस्था नहीं है, वह केवल तमोगुणी या 
केवल वासनात्मक नही है। उसमें राजसगुण, तेज, भी है। 
दूसरे, प्रत्येक राज्यको सम्पत्तिकी उत्पत्ति तथा रहनेके लिए 
भूमिकी आवश्यकता होती है। भूमिके भ्रश्नोसे कगडे खडे 
होते है। उसकी रक्ता करना अत्यन्त आवश्यक है। इसलिए 
योद्धाओकी आवश्यकता होती है और इस तरह राजस- 
गुणका भी, तेजका भी, उपयोग है। प्रश्ष यह है कि आवश्य- 
कताके अनुसार योद्धा इकहे किये जायँँ, अथवा वे ऐसे 
पुरुष हो जिन्होंने इसे अपना 'कर्म',अपना “धमे', बना लिया हो 
और जिन्हें इसकी उचित शिक्षा मिली हो ? यदि शारीरिक 
आवश्यकताओकी पूर्ति करनेके लिए इस बातकी आवश्यकता 


३० अफलातूनकी सामाजिक व्यवस्था । 


है कि भत्येक पुरुष केवल एक काम करे ओर उसमें वह कौशल 
प्राप्त करे तो क्या यह आवश्यक नही कि योद्धा भी विशिष्ट पुरुष 

' हो ओर वे अपने कार्यकी शिक्षा पाये हो ? यानी थुझ करनेका 
| काम कुछ लोग अपने ऊपर ले, उसे अपना कम, अपना धर्म, 
बनाये रहें | इस तरह वे भी अपने काममें कौशल प्राप्त करेगे । 
परन्तु तेजसे इतना ही काम निष्पन्न नहीं होता। हम 
ऊपर कह छुके दे कि तेज बुद्धिका सहायक है । क्योंकि उसके 
कारण अधघम अथवा अन्यायसे द्वेष उत्पन्न होता हे और धर्म 
या न्यायसे प्रेम होता है। इस कारण समाजमे, उस राज्यमे, 
चुद्धिको अपना काम करनेका अवसर प्राप्त हो सकता है। 
इतना ही नही, तेजकों भी चुद्धिकी आवश्यकता है। तेजवान 
पुरुषके हाथमें समाजकी राच्ताका कार्य है। रक्तकौको तुलना 
ग्रह-रक्तक कुत्तोसे की जा सकती है। ग्रह-रक्तक कुत्ता घरके 
लोगोंसे बिलकुल नरम और शान्‍्त रहता है। उनपर उसका 
प्रेम भी होता है । चह घरके कोन ओर पराये कोन, यह जान 
सकता है। यही वात रक्तकपर भी लागू होती है। उसे भी 
घरके लोगोंसे नरम ओर शान्त रहना चाहिए । अपने कौन 
ओर पराये कौन, यह पहचानना चाहिए। परायेके सामने 
तेज और अपनोपर प्रेम दिखलाना चाहिए। तात्पर्य यह 
है कि तेजको बुद्धिकी और तज्जन्य ज्ञानकी आवश्यकता 
है। परन्तु बुद्धिका विशिष्ट शुद्ध काम नियमन या शासन है। 
इसलिए वुद्धिमान्‌ पुरुष ही शासक हो सकते हैं। इन्हे यदि 
( रक्षक' कहा जाय तो बुद्धिमान्‌ रक्षक झहना होगा, 
॒ ओर पहले प्रकारके रच्तकाको 'तेजोवान्‌ रक्तक' कहना पडेगा। 
अथवा इन दोनोको अज्लक्रमसे' वाघ्तविक रक्तक' और 'सहा- 
यक रक्षक' कह सकते हैं। चुद्धि अपने शुद्ध झुपमें भी दो 
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पकारका कार्य सम्पन्न करती है। एक तो उससे ज्ञान होता 
है, दूसरे उसले प्रेम उत्पन्न होता है, पर्योकि बुद्धिके बिना 
शान नहीं ओर श्ानके विना प्रेम नहीं। धाश्तविक रक्षका 
को जिस शुणकी आवश्यकता है वह है भमसूलक दुछधि । उसे 
बुद्धिमान ही होना यथेष्ट न होगा, उसमें भंस भी अवश्य 
/चाहिए | जो लोग समाजकी अच्छी खूबरदारी करते है, वही 
अच्छे शासक कहला सकते है। ओर दही अच्छी खबरदारी 
कर सकते हैं. जिन्हें मालूस है कि ससाज्मकी भलाई अपनी 
भलाई है तथा समाजको-बुराई- अपनी-छुराई है । यदि शासक 
इल विचारोसे प्रेरित - होकर--कार्य-करणे-दो-खारथकी - मात्रा 
उनमे रहेगी ही नही.। थे सदेच शासखिलोञी ही भल्ाई- करेगे। 
जिनमे पेसी प्रवृत्ति उत्पन्न हो-जायगी थे खूमाज़को बिलकुल 
अपना समभझेगे और, इस प्रकार - उससे...एकता सम्पादित 
होगी। शारीरिक ओवश्यक्ताओके कारण परख्परावलम्बन 
पैदा होनेसे लोग भत्ते ही परस्परकी परस्परके लिए आवश्य- 
कता समझे ओर एकत्र रहनेक्कली आवश्यकता भले ही इस 
काश्ण पैदा हो। बाहरी आक्रमणोसे वचयनेकी आावश्यकताने 
भले ही इस बन्धनको और भी दृढु कर दिया हो | परन्तु वह 
बुद्धि ही है जिसके कारण थे एक दुसरेको जानते हैं और उनमें 
प्रेम पैदा होता है, ओर इस कारण थे एक दसरेखे बेचे रहते 
हैं। केवल भौतिक वस्तुओकी पूर्तिकी आवश्यकतासे अथवा 
। बाहरी आकरमणोले चचनेकी आवश्यकतसे कोई समाज हृद 
नही हो सकता। बिना लुद्धिके यह काय दीक सम्पन्न नही हो 
खकठा। छुद्धिसे अपने और परायेका ज्ञाव होता है, उससे 
'प्रेम उत्पन्न होता है, और इस प्रकार समाजका वन्‍्धव खूब 
'हड़ु होता है--लोग एक दूसरेसे भले प्रकार वँधे रहते है। 
ध्य््३ 


झ२ अफलातूनकी सामाजिक व्यवस्था । 


शासकोम अपने कार्यकी योग्यता उत्पन्न होनेफे लिए यह 
आवश्यक है कि उनका भी एक अलग स्थतन्‍त्र- वर्ग रहे। 
सब ही मलुष्योर्म यथेष्ट बुद्धि ओर भीति नही होती । जिनमें 
बुद्धिकी श्रधानता होती है उनको अनेक प्रकारकी नीतिबिप- 
यक परीक्ताओ-छारा चुनकर उनके हाथम शासनसत्र देने 
चाहिए । इस तरह वे अपने कार्यम कोशल प्राप्त कर सकते है । 
जॉचकी आवश्यकता एक और रीतिसे निष्पन्न होती है। अच्छे 
शासकको अच्छी चुद्धिकी आवश्यकता है, उसे बुद्धिमान, 
धीमान यानी 'दाशनिक' होना चाहिए। अ्रच्छे शासक छुननेके 
लिए केवल नीतिविपयक परीक्षासे काम न चलेगा--अच्छे शास- 
कको चुद्धिविषयक परीक्षाओंमें भी उत्तीर्ण होना चाहिए। 
उसे न्याय (या धर्म ), सौन्दर्य ओर संयमके तत्त्व जानने 
चाहिप्प, ताकि वह इन तत्वोकों शासितोंके आचरण उत्पन्न 
कर सके। इतनेसे ही काम न चलेगा। जिस मूल तत्त्व- 
से, जिस 'सत्‌' की कल्पनासे, ये सब तद्ह्नभूत तत्त्व पेदा होते 
| हैं, उनका उसे अच्छा ज्ञान चाहिप्स। सब कार्योका और सारे 
! लोगों का मुख्य उद्देश वा है, महुष्योके सारे कार्य किस सूल 
कारणसे किये जाते है ओर उनका जीवन किस प्रकार सफल 
हो सकता है, यह सब उसे जानता चाहिए। पेसा शान हुए 
बिना वह लोगोकों उस ओर भ्रवृत्त न कर सकेगा। सारी 
योजनाओका सूल हेतु, मूल उद्देश, जाननेसे ही उसकी सिद्धिमें 
वह सहायक हो सकेगा | जिस कारण मजुष्यका मन जीवनकी 
समसस्‍्याके हल करनेमे लगा रहता है और उसके कुछ उपाय 
छूँढ निकालता है, वह शासकमे दष्टिगोचर होना चाहिए। जब 
वह तत्व शासकम सूर्तिमान्‌ दीख पड़े तभी वह सच्चा शासक 
हो सकता है, तभी समाज दृढ़ हो सकता है, और तभी सच्चे 
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राज्यकी खष्टि होती हे। ऐसी ही स्थितिम मनकी उद्बतम 

आवश्यकता परिपूर्ण हो सकती है। सारांश, मायव-जीवनके 

उच्चतम उर्देशोकी सिद्धिके लिए समाज तो चाहिए ही, परन्तु , 
उसके शासक 'दाशनिक' भी होने चाहिए। अन्यथा, राज्य भले 
ही एक साम्पत्तिक अथवा सैनिक संस्था जैसी संस्था देख 

पड़े, वह मजुष्यके उच्चतम उद्देशोको पूर्ण .करनेचाली बुद्धि-प्रवृत्त 

संस्था न होगी। 


दूसरा अध्याय । 


इस आदश-समाजकी शिक्ता-पद्धति | 


अफलातूनने ग़ुण-प्राधान्यके अनुसार अपने काल्पनिक 
समाजके जो तीन वर्गभेद्‌ किये उन्हे शिक्षा-द्वारा उन्के कार्योंके 
योग्य चचाना आवश्यक है । विना शिक्षाके वे -अपने- कार्यों 
परम कौशल न प्राप्त कर सकंगे। योगः कमंख कोशलं' तत्त्व 
ठीक हे, परन्तु शिक्षाके विना उससे पूरा काम न होगा । मान- 
सिक चुराइयोको दूर करनेके लिए मानसिक उपाय चाहिए 
और शिक्षासे मानसिक दुराइयाँ, मानसिक व्याधियोँ, दर हो 
सकती हैं। आगे चलकर इससे परम सत्यका ज्ञान हो सकता 
है और यह ज्ञान आत्म-जश्ञान ही है। नतीजा यह निकलता है 
कि केवल समाज और उसकी उन्नतिके लिए ही नही, आत्मो 
नतिके लिए भी शिक्ताकी आवश्यकता है। दिक्कालके परे, जीवन 
झत्युके परे, जो परम सत्य है उसका न्ान_करा देना शिक्षाका 
ही काम है, संसारकी क्षणिक बातोमे भूल जाना ठीक नहीं । 
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इंसका यह आर्थ नही कि हमे इस संसारक अपने क॒तंव्य न 
करने चाहिए | अपने लोगोके प्रति, संसारके प्रति, हमारे जो 
कतंव्य हैं उन्हें कोशलफूवंक करना ही चाहिए, 'आत्मानन्द'में 
पड॒कर उन्हे भूद्ध जाना ठीक नहीं। परन्ठु उन्हीं बातोम मज्न 
होना ओर उनसे अपने उच्च उद्देशको भूल जानां भी अचछुचित 
है। सारांश, समाजोश्नति और आन्मोन्नति दोनोंके लिए शिक्षा- 
। की आवश्यकता हे । 

शिक्षाका महत्व अफलातूनके मनपर खूब अच्छी तरह 
जँचनेका कारण थी ठत्कालीन यूनानकी अवस्था। आशेन्‍्स 
ओऔर स्पा्दाकी राजकीय, साम्राजिक, शिक्षा-विषयक आदि 
व्यवस्थाने अफूलातूनके मनपर खूब गहरा प्रभाव डाला था। 
आशेन्‍्समें शिक्षाकी व्यवस्था सरकारी व थी। इस विषयके 
लिए व्यवस्था ज़ानगी थी। इसके करे परिणाम हुए। पहले तो 
समाजके उद्देशले उसके उद्देश मेल न ख्यते थे | ध्यक्ति समाज- 
के योग्य न होताथा। अज्ञ ओर अयोग्य लोगोके हाथो में शासन- 
सूत्र थे। इसका परिणाम हुआ अव्यवस्था जिसके कारण 
बाहरी आकऋ्रमणोके सामने सिर कुकाना पडा। स्पार्टामे शिक्षा- 
का प्रवन्‍्ध इससे बिलकुल भिन्न था। सात बर्षकी अवस्थामे 
स्पार्टन लड़का सा-वापसे ले लिया जाता था। उसकी शिक्ता-' 
का भार एक राज्य-पदा्‌धिकारीके हाथमे था। यानी घरका 
मा-बापकां, अपने लड़केकी शिक्तापर कोई अधिकार न था, इस 
विषयका सारा अधिकार था राज्यके हाथमे। बहां व्यायाम 
द्वारा उसका शरीर डढु्‌ बनाया जाता ओर उसे युद्ध-शिक्षा दी 
जाती। स्पादको बहुधा युद्ध करने पड़ते थे। इस कारण वहां- 
का राज्य लोगोंकों इस कार्येके योग्य बनाता था। इस तरह 
लोग समाजके योग्य बनाये जाते थे। इस बातमें यहांतक सख्ती 
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थी कि लड़का घरके काम करने योग्य भले ही न बने, परन्तु 
राज्यके कामके योग्य उसे बनना ही चाहिय। इस कठोर पद्धति 
का अमल पुरुषोपर ही नही, स्त्रियोपर सी होता था। और वह 
भी यहांतक कि पति ओर पत्नी स्वतत्त्रता-पू्वक दुम्पति जैसे 
न रह सकते थे एवं शेशवाबसा पूर्ण होते दी बच्चे उनसे छीन 
लिये जाते थे । जायदाद-सम्बन्धी अधिकारोकी भी यही हालत 
थी । धनिकोकी नाई' उनकी भूमि पराधरीन जाति-द्ारा जोती 
जाती थी और उनकी जीविका चलती थी। इस प्रकार पत्नी 
पुत्रादि ओर दाल-रोटीकी चिन्तासे घुक्त होकर वे अपना सारा 
समय राज्योपयोगी शिक्षा प्राप्त करनेम॑ गाते थे। सार्ंश, 
कोटुस्बिक जीवन नितान्त गौण था और सामाजिक यानी 
राजकीय जीवन ही परमप्रधान थए। इन दो शिक्षा-पद्ध तियोमें 
दोष और गुण दोनो थे | आशेन्‍्समे ख़ानगी व्यवस्थाके कारण 
यानी सरकारी हत्तक्षेपके अमावसे व्यक्तिकी बहुत उन्नति हो 
सकती थी, परन्तु वह समाज-योग्य न बनता था। इतना ही 
नही, समाजके ओर उसके उद्देशोका मेल न बेठता था। स्पार्टामे 
व्यक्ति समाजकी आवश्यकताओंको पूर्ण करने योग्य अच्छी 
तरह बनाया जाता था, परन्तु उस पद्धतिमे आपत्मोत्नतिका 
विचार था ही नही--ज्यक्तिगत उद्देशोकी और भोतिक ही नहीं, 
मानसिक आवश्यकताओको पूर्ति होना उसमें असरभव था। 
इन दोनों पद्धतियोंके शुणोको एकत्र करनेका उपाय अफूला- 
तूनने किया है। 

थोड़ेसे स्थानमें अफ्लातूनकी शिक्षा-पद्धतिका, और साथ 
ही, शिक्षापद्धतिसि सामाजिक और आत्मिक उचूतिका, बिवे: 
चन करना कठिन है। तथापि उसकी सामाजिक व्यचस्था 
समभनेके लिए. उसका कुछ विचार करना आवश्यक है। 
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शिक्षासे पुरुषकों सामाजिक तथा आत्मिक उन्नतिके योग्य बनना 
चाहिण। केबल सामाजिक उन्नतिका ख्याल रखनेसे आत्मिक 
, उन्नति न होगी। उसी प्रकार केवल आत्मिक उन्नतिका ख्याल 
रखनेसे सामाजिक उन्नति न होगी ओर समाजके जल्द नष्ट 
हो जानेका डर है। इसलिए दोनो प्रकारकी उद्नति शिक्षा- 
, द्वारा होनी चाहिए । परन्तु दो दइश्योसे आत्मिक उन्नति 
प्रधान है। एक तो आत्मिक उन्नति ही मजुष्यजीवनका ध्येय है 
समाज और सामाजिक उन्नति साधन है। दुसरे, आत्मिक 
उन्नतिका एक शर्थ यह है कि व्यक्तिके विशिष्ट गुणोका विकास 
होना चाहिए। व्यक्तिके विशिष्ट गुणोका विकास समाजके 
लिए हितकारक ही है । 
व्यक्तिमं विशिए्ट गुण है, इसका अर्थ यह है कि मडुष्यका 
मन कुछ विशिष्ट दिशाओमें अधिक दौड़ता है, दूसरी दिशा- 
ओमे कम। इसका कारण कदाचित्‌ पूव्व॑जन्मका संस्कार 
हो | मन ही अपने योग्य सामग्री ढँढ लेता है--डस सामश्रीके 
सामने आते ही मन उसकी ओर दोडता है । इससे हम 
मनका क्रुकाव जान सकते है ओर उसके प्रधान गुणोको पह- 
चान सकते है । फिर शिक्षकका काम क्या है? शिक्षकका 
काम इतना ही है कि वह इन शुर्णाको विकसित करे। यही 
आत्मिक उन्नतिका मूल है। परन्तु यह विकास किसी ख़ास 
कालके भीतर समाप्त नही होता । यह जन्मभर जारी रहता 
है। इसलिए शिक्ताका कार्य भी जन्मभर चलना चाहिए । जब 
तक बाहरी वस्तुओके प्रति मझुष्य खीचा जा सकता है, जब 
तक उनका उसके मनपर परिणाम होता है, तब तक उसमें 
शिक्षा-क्षमता है। सिद्धान्त यह निकलता है कि शिक्षाका कार्य 
चबालपनमें समाप्त नहीं होता, प्रोढ़ावस्थामें भी उसके लिए 
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सात है। यदि पहली अवस्थामें मनके विकार ओर करप- 
नांओऔकों नियमित करनेकी आवश्यकता है तो अगली अब- 
खामे शास्रके शासन-द्वारा दुद्धिको उचित मार्ग द्खिलानेकी 
आवश्यकता है। आगे चल कर दशवशास्त्र-ठारा पहले प्राप्त 
किये शञानका परस्पर सस्बन्ध जाननेकी तथा मानवजीवन, 
मानव-अज्ञुभव और कार्योंके सूल उद्देशका बोध होनेकी 
आवश्यकता है। सारांश, शिक्षाके लिए वयोमर्यादा निश्चित 
करना कठिन है। किसी एक वयोमर्यादाके समाप्त होनेसे 
शिक्षाका क्रम समाप्त नहीं होता । जिनमें योग्यता है वे आगे 
भी उसे चला सकते हैं। अफूलातूनका कहना है कि पेंतीस 
चर्ष तक कोई नागरिक शासक बनने योग्य नहीं होता। 
तवतक यह नही कहा जा सकता कि वह इस कार्यके योग्य 
शिक्षा पा गया। तदनन्‍तर पन्द्रह वषतक वह शासनका काय 
करे। इसके वाद वह दर्शनशासत्रका पुनः अभ्यास करे और 
मानवजीवनके भ्रश्नोपर विचार किया करे । इसी प्रकार 
ड़से आत्मप्रकाश प्राप्त होगा और आत्मोन्नतिका कारये पूरा 
हो सकेगा । 

ऊपर कह चुके हैं कि बाहरी वस्तुओके आधातप्रत्याघा- 
तसे मनकी उन्नति होती है और पूर्व संस्कारोंके कारण मन 
विशिष्ट वस्तुओकी ओर दौडता है। राज्यका भी पूर्वाजुभव 
डसे होना ही चाहिए और इस कारण राज्यकी ओर उसका 
मन दौडना ही चाहिए। यानी दूसरे अनुभव तो उसे प्राप्त 
करने ही होंगे, परन्तु राजकीय अजुभव भी उसे प्राप्त करने 
होगे। इनके घविना उसकी शिक्ता पूर्ण न होगी। यात्री मझु- 
घ्यको इत तमाम अवस्थाओंसे, इन तमाम अल्ञुभवौसे, पार 
जाना चाहिए। परिपूर्ण मानसिक उन्नतिके लिए यह नितान्त 
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आवश्यक है। इसलिए मानवीय व्यवहार श्रीर सिद्धान्त 
कोई भेद नहीं हो सकता । सारा ध्यवह्ारात्मक अज्ुभव और 
सिद्धान्तात्मक ज्ञान हमारी शिक्षाके अविभाज्य भाग है । उन 
दोनोको पध्यप्त करना हमारा काम है, कशेकि दोनों मनकी 
आवश्यकताओको पूर्ण करते है । इसलिए मलुध्य-जीवन और 
राज्यका परस्पर बड़ा घनिष्ठ सम्बन्ध है। अब यह स्पष्ट हो 
गया होगा, जिसका उदलेख ऊपर हम दो एक झ्थानपर कर 
चुके हे, कि राज्यके बिना यानी समाजके बिना महुष्यकी 
उन्नति नहीं हो सकती । यदि मज्षुप्यके मनकी आवश्यकताकों 
पूर्ण करनेके लिए समाजकी रचना की गयी है, यदि मान- 
वीय मनके खरूपभे ही समाजकी आवश्यकता रबखी गयी 
है, तो हम यह कद सकते है कि उसके दिन मएनव-सनका 
विकास नहीं हो सकता। ; 
अब अफुलादूनने शिक्ताकी जो योजना दी है उसका वर्णन 
करना चाहिए । शिक्षाकी योजनाका रचरूप वयके असुसार 
तथा मलु॒ष्य-वर्गके अनुसार सिन्न होगा। वयके अजुसार अफू- 
लातूनने शिक्ताके दो क्रम माने है। जवानीके आने तककी 
अवस्था प्रथम क्रमका काल है । इसमेसे प्रत्येक सहायक रक्षक 
यानी योद्धाकोी पार जाना पड़ेगा । इसलिए रुवाभाविक मनो 
विकारोका नियमन इस शिक्षाका भाग होगा ही, परन्तु सेनिक- 
शिक्षा भी उसका प्रधान अड्ड रहेगा। और मनोविकारोकां 
नियमन इस ढड्ञसे होगा कि घह उत्तम सहायक रच्तक यानी 
योद्धा हो सके। इसलिए इस शिक्षाका स्चरूप प्रधानतः 
सामाजिक होगा । इसके लिए जो पाव्यक्रम बनाया है वह 
आशेन्‍्सके पाव्यक्रमकों काट-छांट कर वनाया गया जान पड़ता 
है। आधेन्‍्लके व्यायाम, पठन-पाठन और सद्गीतके स्थानमें 
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परन्तु आशथेन्‍्समे इन विपयोसे जो बोच होता था उससे कुछ 
भिन्न अर्थमं ही अफलातूनने इनका उपयोग किया है। व्यायाम- 
का अर्थ शरीरकी सब तरहकी खबरदारी है। उसमें भोजन 
ओर चिकित्सा भी शामिल है । यानी उसकी शिक्षार्म यह भी 
'वतलाता चाहिए कि क्या भोजन किया जाय, शरीरकी ख़बर 
दायी किस प्रकार की जाय, ताकि बेधकी आवश्यकता ही न 
रहे इसी प्रकार सद्जीतमें अन्य कई बातें उसने शामिल कर 
ली है। उसमें पठन-पाठन तो शामिल है ही, परूतु कई गति- 
सूलक कलाये भी शामिल हैं । यदि कोई कह्टे कि व्यायाम! से 
शारीरिक शिक्षा सम्पन्न होती है ओर 'सज्जीत' से मानसिक 
शिक्ता, तो अफलातूनका कहना छ कि दोनोसे मानसिक शिक्ता- 
का उद्देश खिद्ध होता है। दोनाका उद्देश नेतिक है। व्यायाम- 
हारा जो शारीरिक शिक्षा मिलती है उससे वास्तवम मानसिक 
शिक्षा ही सम्पन्न होती है। वयोकि उससे सहिष्णुता और थैयें- 
का विकास होता है। तेजोंग्रुण उससे कुछ नरम होता है। 
ओर यही व्यायामका मुण्य उद्देश है। इस प्रकार शिक्षित 
! पुरुष अपने 'धर्म' यात्ती कम को यथोचित सम्पन्न कर सकता 
है । इस दृष्टिसे यह सामाजिक शिक्षा हुई। परन्तु सज्ञीतको न 
भूलना चाहिए। व्यायामसे मनका अग्रत्यन्न विकास होता है, 
तो सड्ीतसे प्रत्यक्ष होता हैं। इससे भी तेज्ञोगुणका नियमन 
होता दे। इतना ही नहीं, उससे बुद्धि भी जात्नत होती है। 
माना कि उससे शास्त्रीय शान नहीं ध्राप्त हो सकता, परन्तु 
उससे उचित क्या है, अनुचित क्या है, इसका द्ञान अवश्य हो 
सकता है। धाथमिक मनोविकारात्मक मनको वह नरम बनाता 
दे। जो जो कार्य करते है उन्हें कैसा करना चाहिए, यह वह 
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चतला सकता ऐ, उनके विषयमे उसकी कुछ धारणा वन सकती 
है। और इस 'वारणाके वलपर वह कार्य-कारण सम्बन्ध जाने 
बिना भी अपने कार्य उचित रीतिसे कर सकता है। गति-मलक 
कलाओंसे उचित कार्य करनेकी प्रवृत्ति पैदा होती है ओर इस 
प्रकार उनसे नीतिकी शिक्षा मिलती है। 'सद्गीत'द्वारा यह 
कार्य अच्छी तरह सिद्ध हो सके, इसलिए उसने तद्न्तगत 
विपयों ओर कलाओके अनेक सिद्धान्त बताये है और उनमें 
अनेक खुधार सुभाये हैं। उनसे हमें यहां विशेष वास्ता नहीं । 
इन विषयोको उसने ऐसा स्वछप देनेका प्रयल किया है जिससे 
महुप्यके मसकी आवश्यक नेतिक उन्नति हो ओर वह अपना 
( योद्धाका ) कार्य अच्छी तरह कर सके। 
अचवतक हमसे प्राथमिक अवश्थाकी शिक्षाका विचार 
किया। अब हमें धोढावस्थाक्री शिक्षाका विचार करना 
चाहिए । 
यहाँ कलाकी शिक्षाके बदले शास्त्रकी शिक्षा वतलायी गयी ' 
है। गणितशासत्र ओर अध्यात्मशासत्रकी उच्च शिक्षा प्रोढ़ावस्थाके 
लि८ प्रतिपादित हुई है। वास्तव यह आशेन्‍्सकी योजनाका 
-खुधारा हुआ स्वरूप है। अफ्लातून अपनी 'ऐकेडेमी'में गणित 
शासत्र और अध्यात्तशात्र खिखलाता था। ऊपर कह ही 
चुके है कि प्रथमावस्थाकी शिक्ताका विशेष उद्देश समाजोन्नति 
था, आत्मोन्नति नही। आत्मोन्नतिका जो कुछ समावेश उसमें 
था वह समाजोन्नतिकी दृष्टिसे ही था। प्रौढ़ावस्थाकी शिक्षा 
शासत्रोके अध्ययनपर जोर दिया गया है और इसलिए 
आत्मोन्नतिका ख्याल अधिक देख पड़ता है, समाजोश्नतिका 
कम । परन्तु इन दो अवस्थाओंकी शिक्षाके स्वरुपोर्म जो 
भेद है बह बहुत अधिक नहीं है। प्रथमावस्थाकी शिक्षासे 
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भीरे घीरे मनकी तैयारी शात्षके अध्ययनके लिए हो सकती 
है| इतना ही नहीं, मनोविनोदके रुपमें अडुगणित, रेखा- 
गणित और इतर शासत्रेकी मोदी मोटी बातोको उस समय 
सिखलानेके लिए अफूलाठूतने कहा है। इस प्रकार शास््रोका 
गहन अभ्यास करनेकी तैयारी हो सकती थी और इस प्रकार 
यह भी जाना जा सकता था कि किन किनमे शास्राध्ययनकी 
योग्यता है। बीस बपकी अवस्थातक पहले प्रकारकी शिक्ता 
प्राप्त करनेपर पुरुष आगे बढनेके लिये तैयार हो सकता था। 
पहले पहल !इन्द्रियगस्य बातोका अध्ययन विशेष है। अड्डू- 
गणितमे पहले पहल केवल विचारगम्य बाते आती हैं। इससे 
रेखागणित समसने में सहायता मिलती है। इस प्रकार धीरे धीरे 
केलव विचारगम्य बातोंकी ओर शिक्षार्थी बढ़ सकता है। ओर 
अत्यन्त उच्च विद्या यानी दर्शाशाख्रके समभनेकी इस प्रकार 
उसकी तैयारी हो सकती है। बीस वर्षकी अवणाके बाद दो 
सालतक् सैनिक शिक्षा भी देनी चाहिये ओर इसी अवधाके 
चाद्‌ ऊपर बताये शाह्योका अभ्यास भी होना चाहिये | परन्तु 
)इन शाह्योका अभ्याख सब व करें, केवल वही कर जिन्हे इनमें 
(रुचि हो। शासनके लिए जो लोग चुने जायेंगे वे इन्हीमेले होगे। 
तीससे पेतीस घर्षतक तस्वज्ञान ( इसमें कई विषय शामिल हैं ) 
'का अभ्याख कराया जाय ओर शाखन-कार्यके योग्य पुरुषोकी 
'भिन्न भिन्न प्रकारसे जाँच की जाय। फिर वे पन्द्रह वर्षतक 
राज्यकी यानी समाजकी खेदा करें। इस कार्यम उन्हें अनेक 
, अज्ञुभव प्राप्त होंगे और धीरे घीरे थे उच्चतम उद्देशकी पूर्तिके 
लिए वैयार होगे। पचास वर्षकी अवस्थाके बाद वे इस कार्य- 
योग्य वन जायँंगे। वे फिर अपना कुछ समय चिल्तन-मननमें 
बितावे और कुछ समय समाज-सेवाके लिए दे । उनका कर्तव्य 


नल ने अधंओए 
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होगा कि उन्होंने जो कुछ ज्ञान और अज्ञुभव भाप्त किया है 
। उससे समाजको लाभ पहुँचाब, ताकि पीढी द्रपीदी समाज- 
|की उन्नति होती रहे । ४ 
प्रथमावस्थाकी शिक्षाके बाद शाख्रोका अभ्यास शुरू होता 
है। फिर चुने हुए लोगोका शाज्रोका अभ्यास द्स वर्षतक 
चलता है। तद्नन्‍्तर उनमेंसे चुने हुए पुरुषोका पॉच दर्ष- 
तक दर्शनशाख्रका अश्यास होता है। इन्हीमेसे शासन-कार्यके 
लोग अनेक परीक्षाओंके वाद चुने जाते हैं । ये परीत्षाएँ 
यहुधा नेतिक रवरूपकी हैं । यानी अफलातूनकी समाज-च्यब- 
स्थार्म शासक-गण दार्शनिक हैं। उनकी नेतिक और बोछ्धिक 
तैयारी इतनी हो जायगी कि उनके हाथमे समस्त राज्य-शासन 
दे देनेसे कोई हानि न होगी। उनके लिए किसी भ्रकारके नियमों 
अथवा कायदोंकी आवश्यकता न रहेगी। वे ऐसे ही स्थितप्रश 
और बुद्धिमान्‌ पुरुष होगे कि उन्हें न तो कुछ बतलानेकी जरू- 
रत रहेगी ओर न उनके आचरणुको नियमित करनेकी आब: 
श्यकता होगी । ऐसे उच्चम पुरुष चुन लेनेपर बिना किसी 
प्रकारके डरके राज्यसूच उनके हाथमें दिया जा सकता है। 
उनके हाथसे राज्यकी भलाई ही होगी, दुराई कभी नही | 
-» ऊपरकी व्यवब्ार्म शिक्षा-प्रवन्धका सारा कार्य राज्यको 
अपने ऊपर लेना पड़ता है और ऐसा जान पड़ता है कि यही 
डसका प्रथम और एकमेव कार्य है। इस दृष्टिसे राज्य एक 
शिक्षा-संस्था ही वन जाता है। ऐसी रंस्थाके मार्गदशेक 
क्ानवान्‌ पुरुष होने चाहिए। ओर दाशनिक ही सच्चे शानवान्‌ 
पुरुष कहे जा सकते है, इसलिए यह सिद्धान्त निकलता है कि 
दाशनिक ही राज्यका काम चलावें। ये लोग बुद्धि और नीति 
से कसे-जँचे रहेंगे ओर इस कारण राज्यमें कूगड़े-फसाद होने 
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का नामफो भी डर न रहेगा। अज्ञता, अयोग्यता और स्वार्थ- 
परतावग राज्य इसी प्रकार नष्ट हो सकता है। को 
जे तूनके दाशंनिक [निक शासको- 
ऊपर बवला ही चुके है. कि अफलातूनके दाशनिक शा 
पर किसी प्रकारके कायदे-कानून त रहेगे। शासनकी खारी 
व्यवस्थाके कर्त्ता-धर्ता वही रहेंगे । परन्तु इलका अर्थ यह नहीं 
कि राज्यके मूल उद्देशौको वे वद्ल सकते हैं। राज्यको द्रिद्ध 
या घदी बनाना प्रल उद्देशके विरुद होगा । राज्यका विश्तार 
चदलना उचित न होगा# । धर्म ऋथवा न्‍्यायका शासन अटल 
रहेगा, यादी प्रत्येक पुरुष कोई एक खास काम करेगा। शिक्षा- 
पद्धति भी कोई परिवर्तत व हो सकेगा। यहांतक कि सदज्ञीत- 
के प्रकार भी न पदले जा सकेगे। शिक्षाके ऊपर सारण दारमस- 
दार है। उस्ित शिक्षासे राज्य-व्यवस्था शान्तियूबेंक चल 
सकती है। इसलिए शिक्षाकी व्यवस्थाका सारा कार्य राज्य 
अपने ऊपर लेता है, ओर इस कार्यके सम्पाइनकी ज्यचस्था 
फरनेमे राज्यका स्वरूप शिक्षा-संस्था जैसा हो जाता है। यह 
बात हम ऊपर बतला ही छुके है। दार्शनिकोके खिरपर कोई 
कायदा-कानून तो अफलातूचने नहीं रक््ला, परन्तु उपरिलि- 
खित चार बांतोम उनका अधिकार नियन्त्रित करना ही पड़ा। 
इसके बिना, राज्यका स्वरुप ओर उद्देश बदल जायँगे, और 
उनके बदल जानेपर वे पुराने ऋगड़े-फसाद पुनः शुरू होंगे। 
अन्तमे यह होगा कि जिस उद्देशके लिए राज्य और समाजकी 
#अफलातूनके राज्यका विस्तार न बहुत बड़ा रहे, और न बहुत 
छोटा । चह ठीक इतना बढ़ा रहे कि उसमें एडत! ननी रद सके । एक 
हजार योद्दा इसके छिए काक्ी होंगे। द्वां, उत्यदरूवर्गकी संख्या इससे 
बेहुन भाधक होगी । ये सब मिलकर राउयकी जनता होंगे । 
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बातोंमे उनका अधिकार नियन्त्रित है, इन चारो बातोंको वे 
बदल नहीं सकते। राज्यकी शेष बातोपर उनका पूरापूरा 
अधिकार रहेगा ! 


तीसरा अध्याय | 
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निंतान्त नवीन शिक्षा-पद्धति-हारा समाजका खझुधार हो 
गया और धर्म अथवा न्याय और आत्मिक उन्नतिके नानखे 
शासनका स्वरूप बदल दिया गया। परन्तु इतनेसे ही काम 
नही चलेगा | ममत्वका पिएड जवबतक पीछे लगा रहेगा तब- 
तक प्रलोभन सताते ही रहेंगे, स्वार्थकी भवृत्ति बनी ही रहेगी 
आर इस कारण कलहका कारण भी बना रहेगा। ममत्वको 
दूर करनेसे ये सब दूर हो जाते है। ममत्वका सम्बन्ध दो बातो- 
से होता है, एक तो पत्नी-पुत्नसे ओर दूसरे माल-मिद्कियतसे। 
समाजके लिए सनन्‍तति तथा सम्पत्तिकी आवश्यकता है तो 
जरूर, पर यदि इनपर व्यक्तिगत ममत्वका अधिकार न रहे 
तो सारे भूगड़ेका सूल मिट जायगा और समाजकी आव- 
श्यकताओकी पूर्ति भी हो जायगी। बस, इसीलिए अफला- 
तूनने सम्मिलित कुदडम्बपद्धति ब॒तायी है। 

अफलातूनकी एक-कुडुम्ब-पद्धति यूनानमें बिलकुल नई 
बात न थी। पहले पहल भूमिपर सभीका अधिकार कई 
स्थानोमें था। आशेन्‍्समे निजकी सम्पत्ति होनेपर भी उसपर 
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राज्यका कुछ अधिकार अवश्य था। स्पार्टाम तो व्यक्तिकी- 
सम्पत्तिपर समाजका और अधिक अधिकार था। क्रोट 
नामक टापूमे भी ऐसी ही वात थी । सा्वेजनिक भोजनालय 
कई राज्योंमे थे और उसके लिए लोगोंको अपनी _ सम्पत्ति- 
मेंसे कुछ हिरुला चन्देके रुपमें देना होता था। इतना ही नहीं 
सिद्धान्तकी द्टिसे भी यह कल्पना नितान्‍्त नई न थी। पाय- 
थोगोरस नामक त्ववेत्ताने उसमें बहुत पहले एक तरहके 
समाजका प्रतिपादन किया था और उसमें सबकी जायदादपर 
सबका अधिकार बतलाया था। आशेन्‍्सपें यह सिद्धान्त 
इससे भी आगे बढ गया था । गुलामीकी प्रथाका तथा सभ्यता 
पूर्ण जीवनकी रीतियो आदिका खण्डन किया जा रहा था 
और प्राकृतिक जीवनकी महिमा बतायी जा रही थी। इससे 
स्री-विषयक एरक-कुटुम्ब-पद्धतिकी फलपना उत्पन्न हुई थी। 

फिर सस्पत्ति-विषधक एक ऊँडम्ब-पद्धतिकी कह्पना कोई 
कठिन बात न थी। परन्तु इतना स्मरण रखना चाहिए कि 
पाकृतिक जीवनका प्रतिपादन करनेके लिए ही अफलातूनने 
अं ऊडस्ब-पद्धतिका प्रतिपादन नहीं किया। उसने स्ली-विष- 

के पक कुडुस्ब-पद्धतिके धतिपादनके लिए प्राकृतिक जीव- 

नका प्रमाण दिया अवश्य है, परन्तु सस्पत्ति-विषयक एक- 

ऊँडम्ब-पद्धतिके भ्रतिपादनके लिए उसने नेतिक प्रमाणेका 
उपथोग किया है। हम ऊपर बतला ही चुके हैं कि अफलातून 

के धर्म या न्‍्यायका अधिकार अजुरण बना रहे, इसके लिए 


रहें । इस कल्पनाके कारण व्यक्ति एक सिद्न पुरुष न रह गया, 
वह अब समाजका पक अइ् हो गया। भत्येकको उसके विशेष 
शुणाजुसार एक काम सौंप दिया गया है। सहायक रक्तक 
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तेजो-शुख प्रधान होनेके कारण योद्धाका काम करेंगे, तो वास्त- 
बिक रक्तक सत्वमुणप्रधान होनेके कारण शासनका कार्य करंगे। 
वासनाको उन्हें दूर करता होगा। बासना तीसरे वर्गका गुण है 
ओर उससे “अयं निजः पर: की ऋत्पना होती है। यदि तेज 
ओर सम्व जैसे उच्च गुणोका उपयोग समाजके लिए करना है 
तो सम्पत्ति-विषयक कश्पनासे उन्हें दूर रहना चाहिए। 'बसु- 
जैव! नही तो कमसे 'समाजैव कुडुम्बक! की कल्पनाके अज्ञ- 
सार उन्हें चलना चाहिए | नहीं तो चासना उब शुणोको धर 
द्वावेगी । बुद्धि तो जरूर ही दव जायगी और स्वार्थका वल 
बहुत ही चढ़ जायया। क्योंकि बुद्धि और स्वार्थले मेल 
हो ही नही सकता । बुद्धिका अर्थ ही स्वार्थहीनता है । जिसमें 
बुद्धि प्रदर्शित होगी वह खार्थकों दूर कर सारे समाज में अपनेको 
मिला देगा--घह समाजका एक अड़ वन जायगा। सम्पत्ति- 
सम्बन्धी एक-कुठुम्ब-पद्तिकी आवश्यऋताका यह मनो-विज्ञान- 
घूलक प्रमाण हुआ | परन्तु इसके लिये व्यावहारिक और राज- 
कीय सबूत भी है । व्यावहारिक प्रमाण तो यही है कि धन और 
शासनाधिकार एकन्न होनेसे समाज और राज्यकी गाडी ठीक 
नहीं चल सकती | तत्कालीब राज्य और समाज ही इसके 
उदाहरण थे | इन ढो अधिकारोके एकत्र होनेसे लोगोने अपनी 
तुस्बड़ी भरनेकी प्रदुक्ति सदैव दिखलाई | दुसरा परिणाम यह 
भी हुआ कि लोग शासकोओ खार्थररताके कारण उनसे 
विभड़ बैठते और इस प्रकार राज्यमे झगड़े-फसाद पैदा हो 
जाते--एकके दो राज्य हुएसे दीख पडते | इसलिए आवश्यक 
है कि दोना प्रकारके रक्तक सम्पत्तिके झगडोखे दुर रहें। हों, 
तीखरा चर्ग ऐसा नही हो सकता । उनकी खथ्टि ही वासनाके 
झआधारपर है। इसलिए थे निजी सम्पत्तिसे हीन नही किये 
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जा सकते। तथापि उनकी सम्पत्तिपर भी राज्यका यथेष्ट 
नियन्त्रण रहना चाहिए, कोई अत्यन्त दरिद्री या बहुत धनी 
न होने पावे! वे ही नियत समयपर राज्यके कामाफे लिए 
द्रब्य दे । यह स्पष्ट ही है कि इसीसे दोनों प्रकारके रक्षकोका 
पालन-पोपण होगा । 

ऊपर कहा जा चुका है कि अफलातृनकी एक-कुटुम्ब-पद्ध- 
तिका दूसरा भाग ख्रियोसे सम्बन्ध रखता है । हम यह दिखला 
ही चुके हैं. कि यदि किसीका किसी विशिष्ट झ्ीपर पतिके नाते 
खतन्त और परिपूर्ण अधिकार रहा तो मिजकी जायदादका 
प्रलोभव उत्पन्न हुए बिना न रहेगा। एक विपयक्ती ममतासे 
दूसरे विपयकी ममता उत्पत्त हुए बिना न रहेगी। अपनी 
पत्नीकों दूसरोसे अच्छी दशा रखने ओर बालयच्चोके लिए 
कुछ रख छोड़नेकी इच्छा होना खाभाविक है। इससे अनेक 
प्रलोभन उत्पन्न होंगे ओर व्यक्तिगत सम्पत्तिकी व्यदखा न 
रहनेपर भी बह अस्तित्वमें अवश्य आ जायगी । और उसके 
साथ वे सारी बुराइयों भी समाजमे आ जायेंगी जिन्हें दूर 
करनेका प्रय्ष अबतक किया गया । अफलातूनकी' ऐसा 
जान पडा कि लोगोंको सम्पत्ति-विषयक पक-कुटुम्ब- 
पद्धति बिलकुल अनोखी नहीं मालम होगी परन्तु स्त्री 
विषयक एक कुलुम्ब-पद्धतिको लोग बड़ी विचित्र वात 
समझेगे । इसलिए उसने इसके प्रतिपादनम बहुत अधिक 
खान दिया है। परन्तु जैसा हम ऊपर कह आये हे, 
सिद्धान्त ओर व्यवहार दोनों इृष्टियोंसे यह भी कल्पना 
यूनानियाके लिए बिलक्षण नहीं कही जा सकती | श्स 
वातकी कर्पना किसी न किसी कारणसे कई लोग प्रति- 


पादित कर चुके थे कि ख्लियोपर व्यक्तिगत अधिकार न रहे । 
श्र ४ 
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व्यवहारमें भी कई जगह खस्रियोपर पतियोके पूरे पूरे अधि- 
कार न थे। स्पार्दामे सच्तति उत्पन्न करनेके लिए नियोग- 
पद्धतिका प्रचार था । हम यह बतला ही चुके हैं. कि 
सात वर्षके होनेपर बच्चे मा-बापसे ले लिये जाते थे ओर सर- 
कारी घरोम॑ उनके पालन-पोषण-शिक्षा आदिका कार्य होता 
था । सारे थूनानमें उस समय ख्रियोके एक उपयोगपर 
सिद्धान्त ओर व्यवहार दोनो दष्टियोसे बहुत जोर दिया जाता 
था। वह उपयोग है सनन्‍्ततिकी उत्पत्ति । राज्यके लिए सन्तति- 
की आवश्यकता थी। यह उपयोग अफलातूनकों भी मानना 
पड़ा । सन्‍ततिके बिना राज्य चल्ल ही नहीं सकता। इसलिए 
स्त्रियों द्वारा सन्‍तति अवश्य उत्पन्न की जाय। परन्तु यह 
दास्पत्य-पद्धति छारा नहीं। द्ाम्पत्य-पद्धतिमं निजके धनकी 
आवश्यकता वनी रहेगी, उससे खार्थ पैदा होगा और खार्थ 
मजुष्यसे क्या नही कराता ? इसलिए खार्थका मूल ही नष्ट कर 
दिया जाय । दासम्पत्य-पद्धति रह ही न जाय--राज्य ही एक 
कुटठुम्ब हो जाय, स्त्रियाँ राज्यकी ख्रियाँ रहे, उनमेंसे किसी 
एकपर किसी एकका अधिकार न रहे, नियमित रीतिसे चाहे 
जिससे चाहे जो पुरुष सम्बन्ध रख सके। 

परन्तु केवल इसी दृष्टिसे स्री-विषयक एक-कुटुम्ब-पद्धति- 
का प्रतिपादन उसने नही किया है। उसके सामने एक दो प्रश्न 
ओर है | कया समाजके लिए स्रियोका इतना ही उपयोग है ? 
क्या इससे अधिक खमाज-सेवा वे नही कर सकती ? और 
क्या उनकी आत्मिक उन्नतिकी आवश्यकता नही है? क्‍या 
उनकी आत्मिक उन्नतिसे समाजको लास न होगा ? क्या घरके 
अन्धकारमे पड़े रहना, भोजन बनाना, वस्त्र वुनना या सीना, 
आर बच्चे उत्पन्न करना ही उनका काम है ? क्री ओर पुरुषमें 
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भेद है ही कया ? भेद केवल है लिह़ विषयका | इस विपयका 
काम स्त्री ओर पुरुष दोनों करेंगे ही, फिर उनमें ओर प्या भेद 
है? स्त्रियाँ शायद तेज, बुद्धि आदिम पुरुषोसे कुछ हीन होगी। 
परन्तु इतनी थोडी हीनतासे उनप्रें महदन्‍्तर नहीं हो जाता। 
दोनों करीव करीब समान है। हॉ, एकमे इन शुणोेका जोर 
अधिक और एकर्मे कम है। ओर क्‍या पुरुषोंमे इन गुणोका 
जोर कम अधिक नही देख पड़ता ? फिर ल्लियोने ही क्‍या 
किया है जो उन्हें राज्य-रक्षण-कार्यम साग लेनेका अवसर न 
दिया जाय ? वे भी पुरुषोकी नाई शिक्षा पा सकती है । शोयद्‌ 
उनमें आवश्यक गुणोका खूब विकास न होगा | न सही, थोडी 
हीनतासे वे राज्यके कामके लिए बिलकुल अयोग्य नही हो 
जातीं। वे भी राज्य-रक्षाका सार पुरुषोके कन्धोसे कन्धा लगा 
कर अपने ऊपर ले सकती हूँ। वे भी राज्यकी सेवा कर 
सकती हैं । 

४ अब यदि कोई धश्न करे कि स्रियोक्रे सन्‍्तति उत्पन्न कर- 
नेके तथा समाज-सेवाके कार्योका मेल केसे हो समता है? 
ये दोनों काय वे केसे कर सकती हैं? तो इसपर अफलातूनका 
उत्तर यह हे--राज्यके रक्षकोफे निजी घर है ही नहीं। उन्हें 
सरकारी घरोम रहना होगा। ज्लियों भी सरकारी घरोंमें 
रहेगी | ऐसी सिंतिमें उन स्त्री-पुरुषोर्में परस्पर सम्बन्ध हुए 
बिना न रहेगा। इस सम्बन्धकों नियमित करनेसे दोनों बातें 
सिद्ध हो सकती हँ। अच्छे माता-पिताओके बच्चे अच्छे 
सशक्त होते हैं। इसलिए रक्षकोर्मेले जो अच्छे सशक्त पुरुष हो 
उनका सम्बन्ध कुछ नियत कालके लिए कुछ विशिष्ट ख्रियोसे 
कर दिया जाय। इसे अल्पकालिक विवाह ही समझक्तिए। 
ऐसे सम्बन्धसे जो बच्चे होंगे उनके पालन-पोषणका भार 
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राज्यपर होगा। उत्पत्तिके बाद कोई जानेगा ही नहीं कि 
कौन किसकी संतति है, इसलिए वच्चोके कारण कोई भगशड़े 
न होंगे। कोई एक वच्चा किसी खास झ्््री या पुरुषका न 
कहला सकेगा। सभी बच्चे सभी ख्री-पुरुषोंके होगे ओर उनमे 
बन्धुत्वकी कटपना वनी रहेगी। सब पुरुष अपनेको उनके 
पिता समभेगे ओर सच स्ल्ियोके हृव्यमें उनके प्रति माठ्त्वकी 
भावना उत्पन्न होगी। इस प्रकार राज्यका एक कुटुम्ब वन 
जायगा । सन्ततिका प्रबन्ध हो गया, सब खस्लियोकों भी 
समाज-लेवा करनेका अवसर मिल गया ओर उनकी आत्मिक 
उन्नतिके मार्गकी बाधा दूर हो गयी । राज्य साठ्भूमि, और 
'पितृभूमि! वाध्तवमे बत गया ! इस पकार राज्यमें सदैच 
एकता भी वनी रहेगी । 

“अच्छी सन्‍्ततिकी दफ्टिसे अफलादूनने कुछ अधिक वाते 
बतायी है | अच्छी सन्‍्तति भरपूर जवानी में ही उत्पन्न हो सकती 
है | इसलिए पुरुष पचीससे पचासतक और स्थ्रियॉँ वीससे 
चालीस वर्षतक सनन्‍्तति उत्पन्न करे | इस अवस्थाके पहले या 
बादमे होने बाली सनन्‍्ततिको उत्पन्न ही न होने देनां चाहिए । 
राज्यकी स्थिरताके लिए यह भी आवश्यक है कि मनुष्य-संख्या 
भी झ्िर रहे, वह बढ़ने न पावे । ओपधियोँ ठेकर जी 
रोगियोका जीवन बढ़ाना ठीक नहीं । ; 

/ इस प्रकारके स््री-सम्बन्धसे कई उद्देश सिद्ध हो सकते है । 
उससे अच्छी प्रजा उत्पन्न होगी, खियोंको अधिक सतनन्‍्च्रता 
प्राप्त होगी, ओर एक-कुटुम्प-पछूतिकी सिद्धि हो सकेगी-- 
राज्यमें खुट्द एकता बनी रहेगी । 

यही अफलावूनकी आदर्श सामाजिक व्यवस्था है। 
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३. था आध् 
चौथा अध्याय । 
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अफलावूनके सिद्धान्तोकी आलोचनाके लिए तीन चार 
मुख्य विषय स्पष्ट देख पड़ते हैं--( १) अफूलातूनका वर्गी 
करण, ( २) न्याय अथवा घर्की उसकी कट्पना, (१) उसको 
शिक्षायोजना और ( ४ ) उसकी एक-कुड्डम्बपद्धति । इन्हींपर 
हम यहाँ विशेष विचार करगे | 

यह तो निश्चित है कि खयय॑ अपनी ही उन्नतिके लिए समा- 
जकी आवश्यकता है। समाजके बिना अपनी उन्नति न होते 
देख मलुष्य समाज वनाकर रहता है। यानी समाज मनकी 
एक सारी आवश्यकताकों पूरी करता हैं । इसलिप्ट समाजको 
मनकी ही खध्टि कह सकते है। ओर मन हे च्रिगुणी--वह 
सत्व-रज-तमोग्रुणका बना हे। उसमें बुद्धि है, उसमें तेज 
है, उसमें वासना है । इसलिए समाजम तीन बर्ग होने चाहिप्य। 
कोई इसपर कहे कि यदि सबके ही मनमें तीन ग्रुण होते हैं 
तो प्रत्येक महुष्य इन तीन झुणोंका काम कर सकता है। इस 
पर अफलावृत उत्तर देता है कि हॉ, भत्येकमे ये तीनो गुण, 
होते है अवश्य, पर किसीमे किसी गुणकी प्रधानता है, किसी ' 
में किसीकी । भ्रत्येकका कर्म या धर्म शुणाहुसार ही निश्चित | 
होना चाहिए । तभी बह अपना कार्य कोशलपूर्चेक कर सकेगा। | 
ओर मलुष्यके मन जिस प्रकार सत्वका राज्य होना आच- 
श्यक है, ताकि दूसरे गुण भ्रवल होकर मनमें आँधी न पेंदा 

६, उसी प्रकार समाजमे सत्वगुणका, चुद्धिका, राज्य होना | 
आवश्यक है---लमाज-शाखनकी वागडोर सत्वगुणप्रधान मनु- ' 


जी 


पर अफलातूनकी सामाजिक व्यवस्था । 


 थ्योंके हाथमे ही होनी चाहिए। तभी समाजमें दूसरे धर्ग 
किसी प्रकारकी गड़बड़ न मचायँगे। यहाँतक तो ठीक है। 
माना कि जैसे मनमें वेसे ही समाजमें सत्वगुणका ही शासन 
होना आवश्यक है। परन्तु एक प्रश्ष और है। यदि प्रत्येकके 
मनमे तीन गुण होते है और थे कार्यरूपमें परिणत होना 
चाहते है तो एकका ही प्राधान्य भानकर उसके कार्यके लिए 
समाजमे योजना करना ओर शेप झुणाके लिए बिलकुल न 
करना कहांतक उचित है ? यदि प्रत्येकर्मं कम-अधिक प्रमा- 
णसे तीन गुण है तो कम अधिक प्रमाणसे उनका कार्यरूपमं 
परिणत होना क्‍या आवश्यक नहीं है ? गुण-प्राधान्यका महत्त्व 
मानकर एक एक मजुष्यके लिए एक एक कार्य भान लिया. 
इसलिए कया यह नितान्त आवश्यक है कि दूसरे शुरणणोके 
लिप्ट बिलकुल अवकाश होना ही न चाहिए ? इसपर यह 
उत्तर पहिले दिया जायगा कि प्राघान्य किसी गुणका क्यों 
न रहे, आख़िरको बुद्धिके अजुसार ही दुसरे दो शुणोको 
सी चलना होगा। अन्यथा मानलिक फलहके कारण उस 
मजुष्यकी बड़ी दुर्गति होगी। बस समाजमे भी यही चाहिए | 
प्रत्येक गुणके कार्यपे लिए अवसर दिये जानेपर भी वुद्धिका 
ही शासन चाहिए। ओर यही किया भी गया हैं। समाज- 
को एक प्रुष सान सकते हे, उसके मनके तीन गुण हें 
प्रत्येकके कार्यके लिए श्रवसर है, परन्तु शासन है वुद्धिके 
हाथमें । यह उत्तर दीखता तो ठीक है, परन्तु इस तुलनामें 
ठुलवया रह नहीं गयी। ठुलनाकों बढाते बढाते बिलकुल 
अभिन्नता होगयी। समाज ओर व्यक्तिमें भेद करना कठिन 
हो गया । ध्यक्तिका अस्तित्व कही देख ही नहीं पड़ता । 
व्यक्तिकी उनश्नतिस्ते प्रश्न भारस्थ हुआ, परन्तु वह समाजकी 
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उन्नति इतना संमिश्रित हुआ सा देख पड़ता है कि व्यक्तिका 
अस्तित्व हो मिद गया। इस वर्यीकरणुके तत््वानुसार व्यक्ति 
समाजसे किसी प्रकार मिन्न नही देख पडता | अन्यथा, उसके 
दूसरे शुणाके कार्योक्रे लिए समाजमे कुछ अवसर जरूर दिया 
जाता। वासना-प्रधान व्यक्तियोंक्रे इस गरुणका योगीकरण 
समाजके मनके इस शुणका अंश बन गया, रजो-प्रधान व्यक्ति- 
योके इस गुणका योगीकरण समाजके मनके इस गुणका अंश 
बन गया, और सत्व-प्रधान व्यक्तियोंके इस गुगका योगीकरण 
समाजके मनके इस शुणका अंश बन गया। और प्रत्येकके लिए 
अलग अलग कार्य सौप दिया गया। यह स्पष्ट ही है कि व्यक्ति- 
का अस्तित्व समाजमे लुप हो गया है, इस कारण वह अलग 
नही देख पड़ता । यदिं अलग होता तो उसके अन्य गुणोके 
लिए समाज व्यवध्थामं कही तो जगह होती । इसलिए 
ऊपर किया गया प्रश्न बना ही रहा। करने गये आत्मिक उन्नति 
और भूल गये समाजोन्नतिकी व्यवस्था करनेमें ही। आत्मो- 
न्षति ओर समाजोन्नतिका परस्पर घनि८्ठ सम्बन्ध मानते हुए 
भी हमे यह कहना ही होगा कि समाजकी रचना करते समय 
व्यक्तिका अत्तित्व पूरा पूरा चष्ट कर देना ठीक न होगा। 
अन्यथा व्यक्तिकी परिपूर्ण आत्मिक उप्नति न होगी। बुद्धि- 
प्रधान लोगोकी ही चुद्धिको समाजकी बुद्धि मानना, तेजोप्रधान, 
लोगोंके तेजकों समाजकों तेज मानना ओऔर वासनाप्रधान 
लोगोकी वासनाकों समोजका वासना मानना न्यायसह्गत नहीं 
कहा जा सकता। उनके दूसरे गुणोका विलकुल उपयोग न) 
करना अन्याय है। समाजके सारे लोगोंकी संयुक्त बुद्धि ही 
समाजकी बुद्धि हो सकती है, समाजके सारे लोगौंका तेज ही 
समाजका तेज हो सकता है, और समाजके सारे लोगोंकी 
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/ धासना ही समाजकी चासना हो सकती है। अफलातूनकी 
आदश सामाजिक व्यवस्थामें इस कल्पनाका सर्चथा अभाव है। 
ह्सपर अफलातून यह उचर देगा कि जिनमें वासना 
प्रधान गुण है उनके तेज या चुद्धिका उपयोग करना ठीक नही। 
उनकी बुद्धि शुद्ध नही है, ओर उनकी बुद्धि तेज धालनासे दबे 
बिना न रहेगी। इसी प्ररार जिनमें तेज प्रधान है उचकी बुद्धि 
विशेष कामकी नही और वासनाका राज्य उनके मनमें छुसेडना 
ठीक न होगा । इससे तेज ही दव जायगा। ओर जिनमे बुद्धि 
ही प्रधान है उनका उसके कारण दवा हुआ तेज समाजके 
कामका नहीं और उनके मनम वासनाको थोड़ा भी खान देने- 
से उनका और उनके साथ समाजका घुकसान होगा। इस 
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है । इसी रीतिसे व्यक्तिके इन शुणोका थिकास हो सकता 
है, इसी प्रकार आत्मोन्नति हो सकती है। यदि भत्येक व्यक्ति 
एक ही काय करेगा तो उसमे वह कोशल प्राप्त करेगा । इस 
तरह उसके उस विशिए्ट कार्यम उन्नति होती जायगी और 
से समाजको अधिकतम लाभ होगा। किसीका जाहे जहॉपर 
बीचमें मेया चोंद भाई करनेकी पतुत्ति दूर हो जायगी | अज्ञ 
लोगोका शासन न रह जायग., । स्वार्थपरताके लिए मौका न 
मिलेगा । देखा-देखी, होड़वाजी, मेरी-तेरीके लिए अवसर ही 
“न रहेगा । इससे समाजमे पूर्ण शान्ति बनी रहेगी। 
हमने अफलातूनके खिद्धान्तोपर जो आक्तेप किये है, यद्यपि 
वे कुछ सच्चे हे, वथापि अफलावूनके दिये उचरोरे भी कुछ 
सत्य है। माना कि सारे व्यक्तियोंके चिशिष्ट गुणेके योगसे ही 
... उस खमाजके उस गुणका स्वरूप और प्रमाण निश्चित हो 
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खकता है, परन्तु यह सी सत्य हे कि व्यक्तिका एक प्रधान शुण 
जितना काम दे सकता हैं, उतना संयोग-रीतिसे समाजका 
बना हुआ गुण नही । अन्यथा सहस्त्र सूजोकों एक चुद्धिमानसे 
सदैव अधिक वुद्धिमान्‌ मानना होगा और सहब्ब डरपोकोसे 
एक सैनिक-शिक्षा-प्राप्त योद्धाको छुर्बल मानवा होगा । कोई भी 
बुद्धिमान मनुष्य इस सिद्धान्तकों स्वथा सत्य नहीं मान 
सकता । केवल संख्याका महत्व कभी माना नहीं जा सकता । 
विज्ञवाका भो कुछ महत्व है। सहन अज्ञोंकी न्यूनतम वुद्धिका, 
कभी कुछ भी उपयोग न करना ठीक नहीं। आदश सामाजिक 
व्यचखाम इन दोने। सिद्धान्तोका उपयोग चाहिए, दोनोका 
उचित सम्मिश्रण होना चाहिए। हिन्दुओकी सामाजिक व्यव- 
स्थामे दोनो सिद्धान्तोका कुछ सम्मिश्रण अवश्य था। आाह्मण | 
प्रधानतथा समाजकी बुद्धिका काम करते थे, तथापि महत्त्वके 
अवसरोपर दू सरोकी भी वुद्धिका उपयोग होता था। ब्राह्मण | 
भी कभी कभी ज्षज्ियका कास करते थे। क्षत्रिय प्रधानतया: 
रच्ता ओर आाह्मणोकी सलाहसे शासचका कार्य करते थे, परन्तु 
इस कार्यमें उनकी भी चुद्धिका उपयोग होता था। चैश्य वहुधा 
'कृषि-गोरच्ष-वाणिज्य' करते थे, परन्तु समय समयपर समाज 
की भलाईके लिए वे भी अपनी वुछ्धिका उपयोग कर सकते थे। 
और प्रत्येक बगके प्रत्येक पुरुयको समाजमे रहते हुए अपनी 
बुद्धिकी शिक्षा, श्रवण, मतनके दारा विकास करनेका मौका 
मिलता था, ओर वानप्रस्थाश्रमकी व्यवस्थासे सबकी राद्ध 
ओत्मिक उन्नति हो सकती थी। एक कार्य करते करते उसी- 
में जीवन समाप्त करनेके लिए हिन्दू-समाजमें बाध्यता न थी। 
प्रत्येकको कुछ कालतक सामाजिक कार्य करनेपर आत्मिक 
उन्नतिके लिए असवर दिया गया था। हिन्दू समाज आत्मिक 
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!'उन्नतिकी समस्यासे प्रारम्भ होता, उसकी पूर्तिकें लिए समाज- 
'की यथोचित व्यवस्था करता, और फिर सामाजिक कार्य 
सम्पन्न करनेपर व्यक्तिको मूल उद्देशकी पूर्तिके लिए छोड़ देता 
था। तथापि उस व्यवस्थाम ध्यक्ति समाजको सदंथा नहीं 
भूल सकता था--खसमाजके अत्तित्वकी जाभश्रति उसके मनमे 
सदैव बनी रहती, और आत्मिक उन्नतिके साथ समाजकी भी 
नैतिक और धार्मिक उन्नति करना उसका काम था। यह 
अन्तिम व्यवस्था अफलातूनने केवल 'दाशेनिक शासको' के 
लिए, यानी त्धम वर्गके लिए, ही बतायी है। दूसरे लोग उससे 
वच्चित रकखे गये हैं। हां, इतना जरूर कह देना चाहिए कि 
अफन्तातून यह मानता था कि एक गशुणणु-प्रधान पुरुष उस शुण- 
के कारण एक वर्ग रहे । परन्तु यदि वह दूसरे गुणका विकास- 
कर सके तो बह दूसरे वर्यभे रख दिया जाय। हिन्दुओंकी 
सामाजिक व्यवस्थाकी प्रारम्भिक स्थितिमे यही व्यवस्था थी। 
शुण-विकासके अजुसार लोग एक वर्गसे दूसरे वर्ग चढ़ाये- 
जतारे जा सकते थे ओर इस बातका खयाल प्रत्येक अच्छी 
तरह भर दिया गया था कि व्यक्तिके पत्येक्त कार्यसे समाजका 
सम्बन्ध है | व्यक्तिके प्रत्येक कार्यसे समाजकी भलाई या बुराई 
जरूर होगी, इसलिए प्रत्येककोी अपना प्रत्येक काये इन दोनों 
द्टिओसे सोच कर करना चाहिए । 
अफलातूनके न्याय अथवा धर्मकी कल्पनाका भी थोड़ा 
विचार करना आवश्यक है | हम वतला छुके हैं कि अफलातून- 
के अल्ुसार न्याय अथवा धर्म वह है जिससे हम अपने शुणोके 
अलुसार कोई एक कार्य ले ले ओर उसे कौशल पूर्बक' करे। 
इसमें समाज-धर्म है और इसीमे व्यक्ति-धर्म है । एक ही प्रका- 
रके रार्यसे दोनों प्रकारके धर्म सम्पन्न होते हैँ। इस प्रकार 
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कोई कहेगा कि जब बुद्धि-मेद पैदा हो तव व्यक्ति पया करे ? 
कभी कभी जिन्दगीमे ऐसे प्रसज्ष आते है कि जब यह निश्चय 
नही हो सकता कि यह करूँ या वह करूँ। ऐसे मानसिक कल- 
होके लिए अफलादूनने द्या व्यवस्था की है ? इसपर अकला- 
तूनका चही उत्तर है जो हम प्रार*+्भम दता चुके है । तीन शु॒ुणो- 
के अस्तित्वके कारण कलह होनेकी सम्भावना है जरूर, परन्तु 
प्रत्येकको अपना विशिष्ट गुण जान कर तद्लुसार कार्य करना 
होगा और शेष गुणोको कावूमें रखना होगा। ज्ाच्-धर्म स्वी- 
कार करने पर सायामोहके पञ्ञेम पड़ता ठीक नही, ज्षात्र-धर्मे- 
का काये पूरा करना ही चाहिए। इस प्रकार अपना अपना 
कार्य पूरा किया तो न मनमे कलह रहेगा और न समाजमें । 
यदि प्रत्येक अपना कार्य करेगा तो समाजरुपी घड़ीके बिगड़ ने- 
का डर नहीं और न्यायाधीश रूपी घड़ीसाजोकी जरूरत नही। 
इस दृष्टिसे समाज नीतिबद्ध संस्था हो गया, कानूनवद्ध न 
रहा। परन्तु अफलातून कहां कहता है कि उसका समाज 
कानूनबद्ध है। आत्मिक-उन्नति_ उसका. डद्देश है और _ नीति 


उसका वन्धन है। जहा 'स्थितप्रश' शासक हैं. वहां कायदे- 


क्‍न-+ जे 


कानूनकी, अदालत-कचहरीकी, जरूरत ही क्यों ? वे दार्शनिक 
शासक सव उचित और आवश्यक वातोंकों जानते. रहेंगे और 
वे केवल उचित रीतिसे शासन करेगे। उन्हें कायदे-कानून क्यों 
चाहिए ? वे कायदे-कानूनके परे हैं। जिनका व्यक्तिगत खुख- 
दुःख नही, लाभालाभ नही, जयाजय नही, जो -“निह॑ल्द नित्य- 
सत्वस्थ' जो निर्योगक्षेम हो छुके और आत्मवान! होनेकी 
तैयारीमे हैं, जो चुछ्धिकी शरणमे परिपूर्ण जा चुके, जो बन्ध- 
विनिमुक्त हैं, उनके लिए कौनसे वन्धन हो सकते है? इस 
बातको गीताने भी माना है । आज-कलके तस्वचेत्ता भी मानते 
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हैं कि ऐसे पुरुषके लिए. कोई बन्धन नहीं हो सकते, उसका 
आचरण ही दूसरोके लिए उदाहरण है। 'वह जो करे सरोही 
कायदा है ।' इसपर मनमें एक प्रश्ष उठता है। माना कि अफ- 
लातूनके दाशनिक शासक ऐसे हो सकते है, परन्तु क्या थे 
राज्य-भार लेनेको राजी होगे ? दया ऐसे पुरुष समाजके भीतर 
रह कर सामाजिक कार्थ्य सम्पन्न करते ही रहेंगे ? इस विषय 
पर बहुत कालसे इस देशमे विचारोका खूब सडमझाम होता 
रहा है। इसके अन्तिम उदाहरण गीतारहस्य” और उसके 
खर्डनमें लिखी गई पुस्तकें है। अफलातूनकों भी इस बातकी 
शड्ढा हुई है। उसने यह कहा अवश्य है कि वे पन्‍्द्रह वर्षतक 
राज्यका शासन चतावें ओर तदनवन्‍तर मचन-च्विन्तनमें विशेष 
संलम हो, तथापि वे समाज-सेवाका कार्य्य करते ही रहे। परन्तु 
प्रक्ष यह नही कि वे करते रहें या न करते रहे। प्रश्न यह्द हे कि वे 
ऐसी श्थिति प्राप्त होनेपर करेगे क्‍या ? ऐसा छेघधीसाव अफलो- 
तूनऊे जीवनमें सी देख पडा है। उसे भी कभी कभी यह निश्चित 
करना कठिन हो गया कि दाशेनिकका एंकान्त भमनवचिन्तन 
उचित होगा या समाजके भीतर रह कर समाज-सेवा करना, 
ठीक होगा । उसने अन्तमें यह कहा अवश्य है कि मिश्वत्तिमार्ग 
गोण महत्वका है और प्रवृचि-मार्ग प्रधान महत्वका है । उस- 
का आगे कहना है कि दार्शनिकका वास्तविक स्थान समाज| 
ही है, क्योंकि यही वह आत्मनि सर्वभूतानि' देख सकता है|: 
समाजसे निवृत्त होनेषर यह कल्पना हो नहीं सकती। इसके: 
लिए अफलातून एक कारण और बताता है। वह कहता है कि' 
जिस समाजने उसे आत्मचिन्तन करनेके योग्य बनाया, उसे 
भूल जाना क्या योग्य है ? बिना समाजके पया वह इस योग्य- 
“- ताको प्राप्त कर खकता ? फिर क्या समाजका उसपर ऋण, 
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नहीं है ? इसलिए उसे चाहिए कि आत्मोत्नतिके साथ साथ 
समाज-सेवा भी करे। परन्तु इस वादम वहुत जोर नहीं है। 
इसपर एक-दो प्रश्न किये जा सकते है । समाजने तो उन्हें 
बन्धविनिम्लुक्त' करनेका पश्यत्न किया, अब उसे अपनी सेवामें 
फँसाये रखना दया उचित हे ? दुसरे, आत्मोन्नतिके लिए ही 
तो सलष्यने समाजकी रचना की | यदि आत्मोन्नतिके मार्गर्स 
समाज वाघक हो ठो समाज बनानेसे लाभ ही कया ? व्यक्तिकी 
मानसिक आदश्यकता पूरी हुई नही, फिर वह समाज-व्यव- 
स्थाके रूफटमे पड़े ही क्यो ? जवतक आत्मद्र्शवक्की सम्भा- 
चना न थी ठतवतक ठीक था। परन्तु आत्मद््शनकी सम्भाव- 
नाके बाद समाजके कार्योम लिप्त रहना और इस प्रकार सूल 
उद्देशकों पूरा करनेसे वश्चित होना कभी ठीक नहीं कहला 
सकता। जद आत्मचिन्तन परम खुख है तद समाजका भार 
उसे विप्लकारक ही जेँचेगा | सारांश यह है कि स्थान स्थानपर 
अफलातृनका निश्चित मत प्रतिपादित किया सा जान पड़ता 
है ओर बुद्धि उसे बतलाती है कि स्थितप्रश्ष होनेपर सी समाज 
सेवा ही परम कर्तव्य है ओर आत्मोन्नतिका सच्चा मार्ग है. 
तथाएि आत्मचिन्तन-मननका लोभ भी उसे सताये बिना 
छोड़ता नहीं, ओर इस कारण उसकी शड्ाएँ वत्ती रही और 
उसका निश्चित सत क्या है, यह कहना कठिन है। 
प्रवृत्ति और निदत्ति मार्गका यह बाद वहुत पुराना है। 
सब देशार्मे विचारवान्‌ एुरुपोंको उसने सताया है। कह नहीं 
सकते कवि अब इस विपयमे मतेदय हो गया | शायद संसारके |! 
अन्ततक मतैदय न होगा। आत्मकज्षान होनेतक समाजमें: 
रहता चाहिये, इस दातको वहुतेरे मानते हे । परन्तु आत्मणान 
होनेपर कया करना, इस विष्यमे बडा सतभेद है । यह लोगों- 
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पर विद्त ही है कि गीतारहस्यने यही प्रतिपादित किया है 
कि उसके बाद भी 'लोकसंग्रह” का कार्य करते रहना चाहिये। 
कद्ाचित्‌ यही मत विशेष श्राह्मय होगा । 
अब हम शिक्षा-पद्ध तिकी ओर कुकते हैं। इसकी आलो.: 
चना तो बहुत बिस्तृत हो सकती है, परन्तु हम बहुत भोटे 
प्रक्षेको ही उठायेंगे। अफलातूनकी न्याय अथवा धर्मकी 
_कल्पनासे स्वश्नावतः यह सिद्ध होता है कि लोग समाजके 
योग्य बनाये जाये । हिन्दुस्तान यह बात जातिके विशिष्ट 
वन्धन-छारा सिद्ध करनेका प्रयत्न किया गया था। परन्तु उसमें 
एक दोष था। क्या यह निश्चित है कि ब्राह्मणके पुत्रमें ब्राह्मण- 
कमे-योग्य गुण ही होगे, ज्षत्रियके लड़केमे क्ञात्र धमके गुण 
हो या बेश्यके लड़केमे बेश्य धर्मेकी योग्यता आवेगी ही। यह 
हम बतला छुके हैं कि पहले-पहल जाति-बन्धन बहुत कड़ा नथा 
ओर लोग कभी कभी अपने 'गुणो' के अनुसार अपना 'धम' बदल 
सकते थे । परन्तु किसी कारणसे क्यो न हो, जाति-बन्धन उढ़ 
होते होते बिलकुल उढ़ हो गया ओर भशुण्‌ स्वभावके अद्ुसार 
कर्म और धर्म बदलनेकी शक्तयता नष्ट हो गयी। अफलातूनने 
अपने समाजको इस दोषसे बचानेका प्रयल्ल किया है। और 
डसके लिए, जैसा हम बतला चुके है, उसने यह व्यवस्था की 
कि राज्य शिक्षाके दारा लोगोके शुणोकों जाने, तद्सुसार 
जनके जुणोका शिक्षा-द्ारा विकास किया जाय और फिर 
विशिष्ट कमे उन्हे सोपे जायें यानी विशिष्ट वर्गर्म उन्हें रखा 
जाय । हम ऊपर कह ही चुके है कि इस कार्यक्रे सम्पादनकी 
योजनासे पूर्यी राज्य-संस्था एक शिक्षा-संस्था वन जाती है 
हिन्दुओके प्राचीन कालमे शिक्षाके लिए केवल आर्थिक सहा- 
यता देना राज्यका काम था। बाकी बातोंकी योजना शिक्षक 


समाज-व्यवस्थाकी आलोचना । 8६१९ 


यानी शुरू करते थे। आज शिक्षा-प्रवन्ध राज्यके अनेक कार्योर्मे 
एक कार्य है ओर उसका मदत्त्त बढ़ता जाता है--उसपर अब 
अधिकाधिक खझुयाल सब देशोम दिया जाने लगा है। परन्तु 
अफलावूनने तो राज्यको ही शिक्षा-संस्था चना डाला है। 
उसके शणज्यके दूसरे काम है ही कितने ? रक्ता योद्धाओंके 
सिपुर्द है। कृषि-गोरक्ष-वाणिज्य तृतीय वर्गके सिपुद है। एक 
काम और रह गया, वह है पुरुष-स्त्रीके सम्बन्धका नियमन | 
शिक्षाके खिधा यही एक काम प्रथमवर्ग यानी दाशेनिक शास- 
कोके हाथमे प्रत्यक्ष रह गया। अफलातूनकी सामाजिक व्यव- 
स्थाको बनाये रखनेके लिए. उसकी शिक्षा-पद्धतिकी अत्यन्त 
आवश्यकता है। इसलिए शिक्षा-कार्यके सामने शासकोका 
दूसरा कार्य गौण हो जाता है। ओर अफलातूनने भी इसे 
गोण हो कहा है। बनाने गये समाज और उसकी व्यवस्था 
करने, बन गयी पाठशाला और उसकी व्यवस्था । समाजके 
कार्य पहले ही बहुत कम, उसमें दाशनिक शासकोके तो बहुत 
ही कम, और यदि शिक्षा-कार्यने ही सारी जगह छेक ली तो 
राज्यको पाठशाला कहने मे बहुत दोष न होगा। आज-कल, 
न्याय ही राज्यका महत्त्वपूर्ण कार्य है ओर यह भी रक्षाका ही 
कार्य है। परन्तु अफलातूनने तो राज्यकों पाठशाला बना 
डाला है ॥/ 

(यह आलोचना आजकी इष्टिसे ठीक जँचती हे, परन्तु 
हमें यह न भूलना चाहिये कि शरीरमे मनमाना भोजन 
टेसकर चिकित्सा करते वेठनेकी अपेक्षा उचित भोजन करना 
और चिकित्साकी आवश्यकता न रखना कई दर्ज अच्छा है। 
न्धायकी आवश्यकता बनाये रक्खो, इसलिए कानून-सभायें 
रचो और कायदे बनाओ, फिर अदालतें और न्यायाधीश ' 
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नियत करो ओर उन्हें अमलमे लानेके लिए अ्मले नियत 
करो। यह इतना बड़ा ऋगडा चाहिये किसलिए ? शरीरका 
खून बिगाड़ कर मलहम-पद्टीसे शरीर कुछ अच्छा न होगा । 
शरीर साफ हो गया तो वार वार मलहम-पट्टी की जरूरत ही 
क्यों रहेगी ? समाजकों उचित विद्याका भोजन देते रहो, फिर 
कानून, न्याय और अमलके भगडे रहेंगे ही नही। नाहक राज्य- 
के कार्योका आड ८र क्या बहाना ? उचित शिक्षासे ये सारे 
भगड़े मिट जाते हैं। यदि प्रत्येक व्यक्ति अपने गुणके अनुसार 
एक छायय करता रहे, इसरेके कार्योमें दखल न दे, उचित 
शिक्षापद्धति-द्वारा शासक चुन लिये जायेंतो कानूनकी, तदज्ञ- 
खार न्‍्यायकी और उसके अमलकी जरूरत ही कहाँ रही | ये 
तो रुप्ण समाजकी दवाइयों है, खस्थ समाजको इनकी जरूरत 
नही है । जहाँ अफलाठूनके न्याय अथवा धर्मका राज्य है और 
शासक सर्वोत्तम स्थितप्रश्ञ पुरुष है, वहां फायदे-कानून न 
चाहिये। उनकी शुद्ध बुद्धि इन व्यवस्थाओका' काय कर 
सकेगी। इस वबादमे भी सत्यांश है अवश्य । हिन्दुओकी 
सामाजिक व्यवस्थामें भी शासन शुद्ध चुद्धिकी सहायतासे 
ही चलानेका प्रबन्ध था | इस वातमे अफलादूनकी ब्यवस्थाको 
पूरी तरद्द दोषी नहीं ठहरा सखकते। हिन्दुओकी व्यवस्थामें 
कदाचित्‌ यह उचित था कि रक्ाका ही नही किन्तु शासनका 
भी प्रत्यक्ष काये ज्षत्रियोके हाथमें था। परन्तु जन्म-दारा 
व्यक्तिध्म निश्चित करनेकी व्यवस्थाको उचित कहनेके लिए 
हम अग्नसर नहीं हो सकते । इससे वाध्तवम यह अच्छा होगा 
कि शिक्षा-द्वारा व्यक्ति-धम निश्चित किया जाय ।) 

€ अफलातूनकी शिक्षा्यचस्थाम हिन्द-समाजकी आश्रम- 
व्यचस्थाके कुछ चिह्न ठेख पडते हें। वीस. वर्षतक-.. शिक्षा 
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बतायी है। आगे पचीख वर्षकी अवस्था होनेपर मनुष्य प्रजो 
त्पत्तिका कार्य अपने ऊपर ले सकता है। तीस वर्षतक उसकी 
शासतर-प्रधान शिक्षा जारी है। इसी घीचमें चह सैनिक-शिक्षा 
भी प्राप्त करता है । ताखसे पंतीस चर्षतक उच्च गणित, अध्या: 
त्मशात्र जैसे विपयोगे उसका श्रवेश होता हे। तदननन्‍्तर 
पचास वर्षतक शासनका कार्य हे, फिर दर्शनशासत्रका अभ्यास, 
मननचिनस्तन और समाज-सेवा । पचपन्र वर्षके बाद प्रजोत्पत्ति 
न करनी चाहिये। यह एक प्रकारकी आश्रम-यवस्था ही हे । 
परन्तु हिन्दुओकी आश्रम-्यवस्थार्मं ओर इसमें एक बड़ा 
भारी भेद है। अफलावूनने शिक्षाक्े प्रत्येक क्रमक्ते वाद अगले 
क्रमके लिए चुनावकी एद्धति बतायी है। इस पद्धतिके पत्तमें 
यह कह सकते है कि सबमें सप वातोंकी योग्यता नहीं 
होती, समाजमें छुद्धिमान्‌ एुरुप स्देव थोड़े ही रहते हैं, थे ही 
बहुधा ( परीत्षा-पछतिसे छुने जाकर ) मिन्न सिन्न पदोपर 
विराजमान होते हैं और भिन्न भिन्न कार्य करते हैं। सर्वोच्च 
पदोएर पहुँचने घाले पुरुष घुद्धिले भी बहुधा सर्वोच्च रहते 
है। तो क्या अफलातूनकी पद्धतिमे भी कोई दोप है ? हाँ, एक 
भारी दोप हे। हिन्दुओकी आझश्रमर्यवस्थामे।)ं सभी छिजोंकों 
संसारके अपने काय सम्पन्न करनेपर आत्मिझ उन्नतिके लिए 
अचखसर था। परन्तु अफलातूनकी व्यवस्थाम आत्मिक उन्न- 
दिका अवसर उन्हें ही मिलेगा जिन्हें परमेश्वरने अच्छी बुद्धि 
दी है । माना कि ज्ञान ओर आत्मिक उन्नतिका परस्पर बडा 
सम्बन्ध है, परन्तु ऐसा अज्ञाह्वि-सम्बन्ध नहीं कि जो लोग शास्त्र 
नहीं पढ़ सकते वे आत्मिक उन्नति भी नहीं कर सकते | क्या 
समाजमे ऐसे लोग नही देख पड़ते जो विद्यासे अत्यन्त हीन होने 
पर भी आत्मासे अन्यत्त ऊँचे पदूपर विशजमान हैं? विद्याका 
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मदत्त्व इतना चढानेसे कई लोग नेतिक उन्नतिसे चश्चित रह 
जायेंगे । इस दोपका परिहार अफलातृनने नही किया। 

इसीसे मिल्ता-ज्ुलता दोप यद भी है कि उसने ततीय 
वर्गके लिए शिक्ताकी _पया योजना की, यह हम जान नहीं“ 
सकते, अतः कहना पडता है कि उन्हें उसने शिक्तासे वश्चित ही 
रक्‍्ख़ा है। इस तृतीय वर्गके पच्षम यह कहा जा सकता हे कि 
उसे अफलातूनने अपने मनसे कृरीब करीब भ्रुल्ा दिया है। 
न्याय अथवा धर्मका तत्त्व उसके लिए ,पतलाया और त्रिविध 
गुणणोको कावूरमें रखनेके लिए कहा, परन्तु इससे आगे उसके *# 
लिए बहुत कम बाते वतायी है । वह वर्ग कृपि-गोरतक्ष-चाणिज्य 
किया करे और कमाये धनमेंसे राज्यको उचित हिस्सा दिया- 
करे--प्रस, इतनेमें ही उसके कार्य समाप्त हो जाते दे। शिक्षाकी 
उसके लिए जरूरत नहीं, धन-दाराके प्रलोभनों ओर तदल्ुप- 
ड्िक तुराइयोले दूर रहनेकी जरूरत नही, आत्मिक उन्नतिकी। 
उसमे योग्यता नहीं। बह सीधा अपने काम किया करे | 
ओर धन-दारामे लिप रहे | इन विचारोको अफुलातूनने 
ऐसी गति दी है कि कई लोगोको यही कहना पडता है कि 
उसकी समाज-च्यवस्थाम॑ उनकी स्थिति दासोले मिलती- ! ५ 
जुलती है । यह मानना ही होगा कि इस आदर्श सामाजिक 
व्यवस्थामं यह बड़ा भारी कलड् है। इतना ही नही, यह भी | 
धश्ष हो खकता है कि एक ही राज्यमे कुछ लोग एक-कुट॒म्व-! 
पद्धतिसे रहे और दूसरे घर-छार बना कर रहे, यह केसे संभव 
हो सकता है ? आपसके अऋगडोको देखकर अफलातूनने 
कहा कि उनके कारण एक राज्यमें दो राज्य देख पडते है।' 
ओर उसने अपनी व्यवस्थासे इसे दूर करना चाहा। परन्तु 
जब कुछ लोग एक पद्धतिसे रहें ओर दुसरे दूसरी पद्धतिसे, 
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तब कया यह दोप अफलातूनपर भी नहीं मढ़ा जा सकता कि 
उसने भी एक राज्यके दो राज्य, एक समाजके दो समाज, 
बना दिये? यदि ग्रहद्धार, धनदारा, रूगड़ेका पूल है तो उससे 
दो चर्गोंको दूर रखना परन्तु तीसरेको उसमें निमझल करना 
न्याय-सदृत नहीं कहा जा सकता। यदि ये बुरे हैं तो सबके 
लिए, यदि भले हैं तो सबके लिए। एकके लिए चघुरे, दुसरेके। 
लिए भले नही हो सकते | ओर जो दाशेनिक शासक गरह-हार 
ओर धन-दाराका अछुसव चही रखते वे इनसे सुक्त पुरुषोका 
शासन किस प्रकार करेगे ? 
तृतीय पक्तके लिए एक-कुटुम्ब-पद्धतिकी योजना न रखनेके 
पत्ते यह कहा जा सकता हैं कि वे चासता-प्रधान मनुष्य 
हेंगे, इसीलिंय सम्पत्तिकी उत्पत्तिका काय उनके हाथमें 
दिया है। यदि वे सम्पत्ति उत्पन्न करंगे तो उनका उस- 
पर कुछ निजी अधिकार रहना भी उचित है। और सम्पत्ति 
पर उनका थोड़ा भी निजी अधिकार रहा तो पत्नी-पुत्र भी उन- 
के निज्ञी व्यक्तिगत होना आवश्यक है | इसीलिए: उनके 
'लिए एक-कुट्ुम्ब-पद्धति नही बतायी। परन्तु यदि इसमें कुछ 
तथ्य है तो यह प्रश्ष हो खकता है. कि क्या प्रथम दो वर्गों भी 
थोड़ी थोडी चासना-पद्त्ति न होगी, फिर भले ही उसपर 
दूसरे गुणोका दवाव बना रहे ? बह प्रद्धत्ति काबुम रह सकती 
है, परन्तु नष्ट नहीं हो सकती । ओर यदि नए होती नही तो 
उसके कार्यके लिए थोड़ा अवसर देना क्या आवश्यक नहीं है ? 
परन्तु अफरलातूनने तों अपनी आदर्श सामाजिक व्यवस्थामें 
उसके लिए नामको भी जगह नहीं दी । वहाँ तो प्रथम दो बर्ग 
एक दइश्टिसे परे संन्‍्यासी हें। भोजन करनेपर भी भोजनकी 
सामग्री ज्ञुटनेकी आवश्यकता नहीं, ओर प्रजाज़नन करले- 
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पर भी पत्नी-पुज्रकी कह्पना पास आने देनेकी जरुरत नही 
सब कुछ करनेपर निहड्ग बने ही है ! इसमें संसारकी अज्ञ- 
भसव-सिद्ध वात भी नहीं हे ओर न बद्ध तक-सद्गत ही _है-- 
इस वातमें अफ़लादूनका न्याय एकपत्तीय है । यदि उसने सब 
बातोंका विचार किया होता तो एक “ही_ बात _ सबके लिए 
बतायी होती । 

अफूलातूनसे.एक-आओऔरु-प्रश्ष किया जा सकता है। क्या 
वेयक्तिक कुठुम्ब-पद्धति में बुराई ही बुराई है, भलाई नामको 
भी नही ? मान लिया कि आप यह नही चाहते कि बासनाके 
फन्देम पड़कर प्रथम दो वर्ग इनके पीछे पड़े रहे परन्तु अब 
हमारा प्रश्न यह है कि मर्यादाके भीतर रहकर क्या कौटुम्बिक 
पद्धतिसे कोई वोदछ्धिक या नेतिक उन्नति हो ही नही सकती ? 
परन्तु अणलातून इसका क्या उत्तर दे ? वह समझ ही बेठा 
है कि धन-दाराका चुरा ही असर होता है, भला होता नहीं। 
यहॉपर हमे कहना पडता है कि इस वातभे हिन्दुओकी उ्यव- 
सा अधिक व्यवहारखिद्ध ओर न्यायपूर्ण थी। शुर-प्राधान्यके 
'झलुसार कर्म यानी धर्म निश्चित होता, परन्तु वासनाकी तुष्टि 
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के लिए. सवको अवसर दिया जाता था। वास्तव उसकी 
ठुष्टि ओर तद्भूत अज्ुभवके बिना वहुत कम पुरुष आत्मोश्नति 
के मार्गपर चल सकते है । अफलातूनने न तो वालनाकी तुष्षि 
| की आवश्यकता समझी और न उसने माना कि उसकी तुप्टि- 
से किसी प्रकारका खुख हो सकता है। अथवा, यो कहना 
चाहिये कि प्रथम दो वर्योकरे लिए भौतिक सखुखकी आवश्यकता 
उसने बहुत कम मानी है। उनका करीब करीब सब खझुख 
| सकमांचरण और चिन्तन-मननम ला रक्‍खा हे। खेद इतना 


ही है कि संसारमे इसी खुखसे सन्तुश् होनेवाले पुरुष किसी 
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भी देशमे अत्यन्त ही कम होते हैं। संसारका इतिहास इस 
बातमें अफलातवूनका साथ नहीं दे सकता। नितान्त जड्शली 
जातियोमे पल्नी-प्रथा शायद न हो, परन्तु जब कभी जहाँ कही 
दुनियाने होश संभाला है, वहाँ निजी सम्पत्ति, निजी पल्ली और 
निजी पुत्रकी रीति अवश्य देख पडी है। ज्ञानके साथ कदा- 
चित्‌ इस पद्धतिका भी उदय हुआ है। समाजमें जड़ली जाति 
योकी थीति प्रचलित करनेके लिए मलुष्यको फिरसे जड़ली 
बनना पड़ेगा। अब संसार सोचे कि ऐसा करना ठीक होगा 
या नही ? जो बुद्धि मजुष्यका प्रधान लक्षण है उसका विकास 
करना ठीक है या जिस दशामे मडुष्यने पहले-पहल जन्म 
लिया उसी अवश्थाको वापस जाना ठोक होगा ? 

इसी प्रकार और भी कई दोष दिखलाये जा सकते 
हैं । अफलावूनकी सामाजिक व्यवस्थामे व्यक्तिका जीवन 
विस्तृत करनेका प्रयल्ल अवश्य है। उसने चाहा है कि सलुध्य 
घरकी सड्कुचित वातोंमे न लगा रहे। उसके कार्योंका 
मेदान खूब सारी हो। घरू रूगड़ोसे व्यक्तिगत सड-कुचितता 
पैदा होती है ओर राज्यमे टराटे-बखेड्ेका सूल पेदा_ हो जाता 
है। बेहतर है कि यह घूल ही नष्ट कर दिया जाय । फिर मजुष्य- 
के विचार और कार्य इतने सडन्‍कुचित न रहेंगे ओर राज्यकी 
एकता नए होनेका मोका न आवेगा । परन्त ऐसा करनेमें 
एक वात यह अवश्य सिद्ध हुई कि मलुष्य एक सिंन्न व्यक्ति 
न रह गया, वह समाजमे लुपत हो गया। फिर यह कहना कि 
उसके कार्यो ओर विचारका क्षेत्र विसत्तत हो गया विलकुल 
व्यर्थ है। उसके न निजी कोई कार्य रह गये, न कोई निज्ञी क्षेत्र 
है, फिर थे विस्तृत क्या होंगे ? चह तो शरीरके अवयवो जैसा 
समाजका एक अहृतू है, अवयवका कोई निजी जीवन होता 
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नही। जबतक शरीर है तबतक वह भी है--शरीर नश् होने 
पर वह नष्ट हो जाता है। प्रत्येककों अपना कार्य करना चाहिए 
ताकि सारे शररीरकी पुष्टि हो। इस कल्पनामें कुछ बाते अच्छी 
अवश्य हैं। सबकी भलाई अपनी भलाई है और सबकी बुरा 
अपनी बुराई है, यह कल्पना समाजकी भलाईके लिए बहुत 
अच्छी है। परन्तु व्यक्तिको समाजका पूरा पूरा अड् मानने- 
में, उसे सामाजिक शरीरका अदयब पूरा पूरा वनानेमे, यह 
दोष पैदा होता है कि व्यक्तिका खतन्‍त्र अत्तित्व नामकों भी 
नही रह जाता। परन्तु सद्डुल्प-विकल्पवाले मलुध्यके खतन्‍न्र 
अत्तित्वको नष्ट करना कहाँतक उचित है? ऐसा होनेपर 
आत्मिक उन्नतिके लिए उसे अवसर ही कहा है ? बह व्यक्ति 
समाज-यंत्रका एक पुर्ज़ा चन गया, वह खय॑ कुछ सोच-समझत 
नही सकता, वह अपने मनके अनुसार एक भी कार्य नहीं कर 
सकता । एक यन्ञ्रका पुर्जा बनानेके लिए उसे ठीक रखनेकी 
जितनी आवश्यकता होगी उतना ठीक तो वह बनाया जायगा 
ओर बना रहेगा। परन्तु उससे आगे बढना नही हो सकता । 
सारांश, व्यक्तिके अस्तित्वको समूल नष्ट करना व्यक्तिके मूल 
उद्देशोंकी दछ्टिसे ही हानिकारक है । 

महुष्यको पूर्ण रूपसे राज्यका एक अवयब वनानेसे यह 
दोष भी पैदा होता है कि बह दूसरी संस्थाओका अवयच यानी 
सदस्य नही हो सकता । इसलिए अफुलातूनके राज्यमें दूसरी 
सामाजिक संस्थाओके लिए स्थान ही नही है। भले ही उसने 
समाजकी एकताके लिए इस बातकी आवश्यकता समझी 
हो, विशिष्ट कायसम्पादूनके लिए उसकी ज़रूरत देखी हो और 
यह कल्पना उसने स्वार्थले ली हो, परन्तु आज उसे सभ्य 
संसार माननेको तैयार नहीं । आज यह मानते है कि मनुष्य 
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समाजका अइ् है अवश्य, परन्तु उसका खतन्‍्त्र अस्तित्व भी है 
और चह राज्यके भीतर दूसरी सामाजिक खंखाओकी रचना 
कर सकता है। 

परन्तु अफ़लातूनकों डर था कि दूसरी संजाओके कारण 
समाजकी घड़ी बिगड़ेगी ही, ओर साथ ही मजुथ अपना 
सामाजिक काय्ये भी अच्छी तरह न करेगा। प्रत्येककी एक ही 
कार्य करना चाहिए ओर उसीमे असमिरत हो जाना चाहिये। 
जिनसे सामाजिक सेवा हो नही सकती, उनको अधिकार नही 
कि वे इस जगतूम रहे । इसीलिए रोगी, दुद्ध आदि मनुष्यों 

लिए उसके समाजमे कोई स्थान नही । जो बच्चे अच्छे हृए्ट- 

पुष्ठ न होगे उनके पालन-पोषणकी ज़रूरत नहीं। ऐसे निकम्मे' 
बच्चे, रोगी ओर बुद्ध मछुष्य मर गये तो छुरा नहीं और मारे 
गये तो भी छुरा नहीं। निकम्से वच्चोको मार डालनेके लिए 
उसने स्पष्ट सलाह दी है । परन्तु सभ्य संसार इसे मान नही 
सकता । दया कुछ क्ञीज है ओर दच्चे, रोगी, दृद्ध लोगोंके 

प्रति समाजका ओर व्यक्तिका कुछ कतेंव्य है, ऐसा 
आज संसार मानता हे--उनकी यथाशक्‍य सेवा करना अपना 
कर्तव्य समझता है। 

इस दोषोके होते छुप्ण भी यह स्पष्ट हो गया होगा कि अफ- 
लातूनके विचेचनमे वहुतसे उपयोगी और सर्वंमान्‍्य सिद्धान्त 
है जिनका स्वीकार हम स्थाव स्थानपर कर ही चुके हैं। 
अफलातूनका सिद्धान्त हे कि आत्मिक उन्नति ही मलुष्यका 
सर्वोच्च उद्देश है, समाजकी रचना उसके लिए. आवश्यक 
है ओर उसकी रचना ऐसी होनी चाहिप्प कि उससे उसकी 
रचनाका उद्देश खिद्ध-हो। इसे उदच्चे खिद्धोन्तिंको संव कोई 
मानगे। समाज़में न्याय अथवा धर्मके 'स्त्रे स्थे कर्मंय्यभिरतः 
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वह कर ही नहीं सकता। श्रम-विभागका तर्व समाजमें आज 
भरपूर अमलम है। परन्तु स्वधर्मका निश्चय आज कुछ अंशरमे 
तो परम्परासे, कुछ अंशमे शिक्षासे, कुछ अंशम सवरुचिसे 
होता है। गुणानुसार धर्म यानी कर्मका निश्चय होना चाहिए 
यह तत्व समाज और व्यक्तिके लिए लाभदायक है और आज 
भी सब इसे मानते हैं | परन्तु इसे अंमलम लानेके लिए आज- 
कल कोई अच्छी व्यवस्था नही है। अफलादूनने उचित शिक्षा 
और चुनावके द्वारा इसके निश्चयके लिए व्यवस्था वतायी है। 
शिक्षाके महत््वपर अफलातूनने जो ज़ोर दिया है उसे आज 
सब मानते हे। सब जानते हैं. कि शिक्षाका सम्बन्ध केवल 
व्यक्तिसि ही नही, समाजसे भी है। उचित शिक्षा-पद्धतिमे 
दोनोका खयाल होना चाहिए । इस वातमें सिद्धान्तकी दृष्टिसे 
आजका समाज अफलातूनसे आगे वढ़ गया है । अफलातूनने 
तो व्यक्तिके व्यक्तित्वकोी ही नष्ट कर डाला है, फिर बह उसको 
स्व॒तन्त्र भलाईका खयाल कैसे करे ? शिक्षाके विवेचनमे अफ- 
लातूनने मनोविज्ञानके जो थोड़े तथ्य बताये है, उनमेंसे कुछ 
आज भी मान्य है। परिस्थति ओर मानसिक विकासका 
सम्बन्ध किसीको अस्बवीकृत नही । समाजके पति व्यक्तिके कई 
प्रहत््यपूर्ण कतंव्य है। इसे आज भी लोग मानते हैं। परन्तु 

है वे अधिकांशम उचित शिक्ता-दढारा ही सम्पादित करना 
चाहते है । हों, कुछ कार्य कानून-द्वारा प्रत्येकषपर अवश्य लादे 
जाते है जिन्हे करना अनिवार्य होता है। किसी भी समाज- 
आ्यवस्थाका खुधार करते समय इन तत्तवोंकी खयालमें रखना 
ही होगा। 
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इस विवेचनकों पढ़ कर कई लोग कहेंगे कि यह केवल 
आदर्श' सामाजिक व्यवस्था है, यह केवल खयाली डुनियाका 
पुलाव है, व्यवहार्य भाग उसमें कुछ भी नही है। परन्तु ऐसा 
कहनेमें भूल और अन्याय दोनो है। हम स्थान स्थानपर यह 
द्खिला खुके है कि उसकी वहुतसी कढुपनाएँ तत्कालीन 
समाज या विचारोसे ही ली गयी है। हां, उसने उन्हें शुद्ध 
और विकसित कर डाला है, उनके आसपांसकी घास-पात, 
काँटे-कूसे, ई$ट-रोडे निकाल दिये, तकका पानी देकर उन्हें 
भरपूर चढा दिया और एक अच्छा खुहावना बागीचा बना 
दिया। अफलातून खयाली दुनियाकी बाते न करता था। वह 
साफ साफ यह चाहता था कि इस आदश व्यवस्थाके विवेचनके 
अलुसार तत्कालीन भूगड़े-फसादवाले राज्य खुधारे जायें । वह 
अपने विवेचनमे व्यवहारको नामको भी नही मूला है। उसकी 
बातें भले ही आज या कभी व्यचहाय न हो, भले ही तकमें 
अथवा परिस्थिति या मानवीपनका विचार करनेमे और उनसे 
सिद्धान्त निकालनेमे उसने भूले की हो, परन्तु यह कहना निता- 
नत अनुचित होगा कि उसे व्यवहारका खयाल न था । उसे तो 
व्यवहारका इतना खयाल था कि पद्‌ पदपर उसने इस दशप्टिसे 
अचश्य विचार किया है। उदाहरणार्थे, व्यवहारका विचार 
सामने रखकर ही उसने रक्तकोके लिए एक-कुटुम्ब-पद्धति प्रति- 
पादित की और तृतीयवर्गके लिए नही । हाँ, यह बात भिन्न है 
किडसका ऐसा सिद्धान्त इस जगतमेअव्यव॒हाय है। किन्तु चह 
ऐसा नहीं मानता था। उसने तो साफ कहा हैं कि ये असम्भव 
बाते नहीं हैं। हम अभी दिखला चुके है कि इनमेंसे बहुतेरे 
तत्व समाजके लिए महत््व-पूणं ओर आवश्यक है, समाज और 
व्यक्तिकी उन्नतिके लिए उनका ध्चारमे आना जरूरी है। हमें 


७२ अफलातूनकी सामाजिक व्यवस्था । 


यह भी दिखला छुके है कि इनमेसे कई तरव हिंन्दू-लमाज 
किसी न किसी रुपमे कुछ सीमातक थे और आज भी दीएई 
कालीन अधोगतिके बाद उनमेसे कुछ कुछ अंश हमारे समाउ 
में बने हुए हैं। यह सच ऐ कि आदर्शका रूप्तमय संसार. 
इस भोतिक दिक्कालादिबद्ध संसारमे प्रत्यक्ष नही हो सकता 
चह सदैव स्प्तमय बना रहेगा । परन्तु यह भी सबकों मानना. 
होगा कि आदशेका खप्तमय संसार हमारे सामने न रहे तो 
हमसे कोई उच्च कार्य न हंगे। सब उच्च कार्योकी स्फूर्ति हमें 
आदशोसे ही मिलती है ओर इस तरह बहुतसे आदशे कम 
अधिक अंशर्म व्यवहारम आते ही रहते है। आदशोका उप- 
योग खदा बना है, ओर थे नितान्‍त असम्भाव्य कभी नहीं 
होते । इसी दुनियाकी बातें लेकर आदर्श रचे जाते है और 
वे इसी दुनियाके लिए होते है। इस परिवर्तनशील और विका- 
रमय संखारकी बाते बाधक अवश्य होती है, परन्तु इतनी नही 
कि उनका कुछ भी उपयोग त हो और उनका कुछ भी प्रभाव 
न पड़े । यदि रुपयेसे एक आना भी आदशका व्यवहार हो सका 
तो कुछ हुआ ही समझना चाहिए | समाजका झुघार बहुधा 
कमशः इसी प्रकार होता है। विचार-क्रान्तिके बाद स्थिति- 
क्रान्ति हुई तो भी विचार-क्रान्तिकी सभी बाते रिथति-क्रान्तिर्मे 
नही देख पड़ती । पूर्वेतिहास, सौतिक परिस्थिति, परिवतेन- 
शील मानवीय मन आदि अनेक बातोौसे आदशे जकड़ा रहता 
हैं और इस कारण उसका बहुत कम अंश व्यवहारमें आता है। 
फरभी कमी स्वयं उसका स्वस्प विकृत हो जाता है। परन्तु जिस 
कुछ अंशम बह व्यवह्वत होता है उसी अंशमे उसका उपयोग 
रक्‍्खा है | धातुकी वनी चीजोको यदि व्यर बार मिन्न सिश्न 
चीजोलसे साफ न करे तो जंग चढ़ जाता है, उसी प्रकार 


समाज-च्यवस्थाकी आलोचना । ७३ 


आदर्शो-दारा लोग समाजपर चढ़नेवाले जंगको समय समय- 
पर कम-अधिक ऋशमे दूर किया करते है। 'रिपब्लिक' ने 
कितने ही समाजौको ओर विचारकोको स्फूर्ति दी है और 
कितनी ही बार उसके तरवोको अमलम लानेका प्रथल किया 
गया है। यूरोपका इतिहास इस वातकी गवाही देता है और 
इसीसे हम यह कह सकते हैँ कि इन विचारोका प्रभाव संसा- 
रमें सदेव बना रहेगा । संसारको उनसे सदैव रुफूर्ति मिलती 
रहेगी और तदलुसार समाज-सुधारका कार्य सम्पन्न करनेका 
प्रयल किया जायगा | अफलातृनके विचारोंका यह कम महत्तव 
नहीं है। 

फिर हमें यह स्मरण रखना चाहिये कि आदर्श सामाजिक 

व्यवखाके विंपयमें अफलादूनफे सारे विचार 'रिपब्लिक' में ही 
नही समाप्त होते । जेसा हम उसकी जीवनीम दिखला छके है 
अनुभवके वाद उसने स्वयं अपनी आदर्श सामाजिक ध्यवस्था- 
को अधिक व्यवहाय स्वरूप देनेका प्रयल किया है। 'पोलिटि 
कूस” ओर 'लॉज' नामक ग्रंथ इन्हीं प्रयलोके फल है। अदठ;ः 
यह आवश्यक है कि अफलातूनकी आदश सासाजिक व्यय- 
स्थाका ज्ञान प्राप्त करनेके लिए 'रिपब्लिक! के सिचा 'पोलि 
टिक्स” ओर लॉज”' नामक प्रं्थोका भी विवेचन पढ़ना 
चाहिये । इसलिए अगले दो सागोम हमने इन अंथोके विचार- 
का विद्रेचन किया है । 


तीसरा भाग | 
'पोलिटिक्स! नामक ग्रन्थका विवेचन 


पहला अध्याय । 


समाजके लिणे निरंकुश राज्य-सत्ताकी आवश्यकला। 


वाघ्तवसे अफलावूनक्नी आदर्श सामाजिक व्यवस्था श्पि: 
ब्लिक' मामक प्रन्थम ही दी गयी हैं, परन्तु वहाँ यह 
भी स्पष्ट हो गया है कि यद्यपि उसके कुछ मुल तत्व किसी भी 
काल और देशमे प्रयुक्त हो सकते है, तथापि उसका विवेचन 
केवल आदर्श मात्र हे। कनक ओर कान्ता सम्बन्धी मसत्वकों 
टूर कर केवल शुद्ध दुद्धिलि समाजके काम करनेवाले लोग 
कभी न दिखाई पड़ेंगे। इस वातका ख्याल स्वयं अफलातूनको 
भी हुआ, इसी कारण उसने दूखरे दो अन्थोमे अपनी आदशे 
सामाजिक व्यवस्थाको अधिक व्यवहार्य बनानेका प्रण्ल किया 
है | तथापि जैसा हम आगे चल कर देखेंगे, दीच वीचमे उसकी 
परचृत्ति 'रिपब्लिक की पूर्ण आदर्श सामाजिक व्यवस्थाकी ओर 
ही रही है। जिन अन्य दो अंधोरमे उसने कुछ अधिक व्यवहार्य 
सामाजिक व्यवस्थाका वर्णन किया हे वे है 'पोलिटिक्स! 
ओर लॉ! । 

ऊपर बतला ही चुके है कि इन दो अन्‍्थोमें उसने आदर्शको 
अधिक ध्यवहार्य करनेका प्रयत्न किया है। इसीसे कोई 
भी यह समझा सकता हे कि ये श्रन्थ अत्यन्त तुद्धादस्थामे 
लिखे गये होंगे । कम उमन्नमे मन्ञग्य बहुधा आदर्शवादी होता 
है। पर धीरे धीरे ज्यौं ज्यों जगवके झजुभव प्राप्त होते है और 
यह देख पडता है कि इस त्रिगुणात्मक संसारम कोई आदर्श 


७८ अफलानूनकी सामाजिक व्यवस्था | 
कभी भी व्यवहारम नही आ सकते, व्यवहारमे आनेके लिए 


उन्हे ब्यवहाय बनाना होगा, त्यों त्यों बह आदर्शको छोड 
व्यवहारकी ओर अधिक अधिक ऊुकता जाता है। फिर इन्ही 
अजुभवोके कारण भजुष्य पहले जैसा आशावादी नहीं रह 
जाता। कट्ठ अनुभवोक्ते वाद महुप्यके कायों और बचनोंमें 
विराशाकी भलक दिखाई देने लगती है। शफलातूनके भी 
जीवन तथा वबचनोम इस निराशाकी थोंडी वहुत भूलक 
अवश्य देस पडती है । इसका आमसास हमें डसके अन्तिम दो 
अंथोमे मिलता है। फिर भी अफलातून पूर्ण रकूपले कभी भी 
निराश नही हुआ । उसके अन्थोमे, जैसा हम ऊपर कह चुके है, 
आदरशो व्यवस्थाका विशेष वर्णन हुआ है ओर वह 'रिपव्लिक'के 
आदर्शकी ओर कई वार, विशेषतः 'लॉज़' नामक भप्रन्थके अन्तमें, 
फिरसे झुक पडा है। 'पोलिटिकस' नामक प्रंथ 'रिपब्लिक के 
कदाचित्‌ २१ से २७ घर्ष वाद लिखा गया होगा । यदि 'रिप- 
ब्लिक' में पूर्ण आदश है, तो पोलिटिकसमे भी वह आदर्श 
सर्दथा नही त्याग दिया गया ह। यह ग्रन्थ कई दृष्टिसे अधूर्ण 
है, पर जो कुछ वर्णन उसमे हे, चह “रिपब्लिक' के वर्णनसे 
अधिक मिलता ज्ुलता है और 'लॉज'के वर्णनसे कम । तथापि 
यह भी ख्ीकार करना चाहिये कि 'लॉज में कामूनकी आवश्य- 
कताका जो प्रतिपादन है, उसे इस 'पोलिटिकस' नामक श्रन्थमे 
कुछ स्थान अवश्य मिला है। इस भधकार उपर्युक्त तीन अंथोमे 
यह भ्रन्ध विचला होनेके कारण ओर उनके लेखनकालम करीब 
करीब वराबर अन्तर होनेके कारण इसमे अगले पिछले दोनो 
अन्धोंकी कुछ झलक आए गयी है| 

इस ग्रंथकी सामाजिक व्यवस्थामें यदि सबसे सुख्य कोई 
बात है तो बह एक राज्य घुरंधरका अस्तित्व है। राज़कार्यके 


निरंकुश राज्य-सत्ताकी आवश्यकता | ७९ 


लिए शुद्ध और पूर्ण ज्ञानफा होना आवश्यक है। शुद और | 
पूर्ण ज्ञानकी भराप्ति सबको नहीं हो सकतो, एक अथवा दो। 
चार लोगोंको ही हो सकती है। समाज-बिज्ञान ही सर्वोच्च 
शान है, अन्य प्रकारका शान उससे हीन वर्गका है। संभव है 
कोई काल ऐसा रहा हो जब इस प्रकारका ज्ञान खबको पाप्त 
होना संभव रहा हो | पर अब वह काल, वह सत्ययुग” नहीं 
है, वह 'देवयुग” अब बीत गया। अब तो महुष्य उस उच्च 
अवस्थासे गिर चुका है, इसलिए इस समय सबको सर्वोच्च 
ज्ञानकी प्राप्ति संभव नही है। अतः राज्यका कार्य करनेके 
योग्य बहुत थोड़े मनुष्य हो स्कते हे--राज्य-छुरंधरत्वकी 
योग्यता सब नहीं प्राप्त कर खकते। राज्य-धुरंधरका कार्य 
बड़े महत्वका है। बह काय है समाज-धारण | जिस प्रकार 
एक कुटुम्बके धारणके लिए एक योग्य व्यक्तिका सर्वोक्त 
होना आवश्यक है, उसी प्रकार समाजके धारणके लिए एक 
योग्यतम व्यक्तिका सर्वोच्च होना आवश्यक है । इस कार्यमें 
सारे काये शामिल है और इस कारण इसके लिए आवश्यक 
शानसे सारा जान समाविष्ट है। एक दष्टिसे राज्य-घुरंधरका 
कार्य जुलाहेके कामके समान है। जुलाहा जिस प्रकार भिन्न 
सिन्न प्रकारके सूतको भिन्न भिन्न स्थानोंमे लगाकर, उसे ताना 
ओऔर बाचा बनाकर, सुन्दर कपड़ा बुनता है, उसी प्रकार वह 
मित्र भेक्न लोगोंझो उनकी योग्यता यानी उपयोगिताके अज्॒- 
सार समाजके भिन्न भिन्न कार्योम लगा सकता हे और इस 
प्रकार समाजका धारण फर शान्ति और सुखिति स्थापित 


सच... ८2495: 2# इनमे कक. 


करता है। इस दष्टिसे राज्य-शुरंघरम्व केवल उच्च विज्ञान ही 
नहीं, घरन्‌ एक उच्च कला भी है जिखकी प्राप्ति सबको नहीं 
हो सकती । यह भी एक कारण है कि इसका कार्य सबको 


शक्कर ७ 


८० अफलातूनकी सामाजिक व्यवस्था । 


नही सोंपा जा सकता | वह केवल शुद्ध नवाब, समाज-विशान 
जाननेवालेको श्रथवा सबको रूमाजमें शान्ति ओर खुस्थिति 
से रखनेकी कला जाननेवालेकों ही सोीणा जा सकता हे। 
इससे स्पए ऐै कि समाज-्यवसाके सारे अधिकार कुछ ही 
लोगोको सौपे जा सकते हैं, ऋन्‍्य लोग उसमे दखल नहीं दे 
सकते | फलतः: राज्य-चुरंधरके काये और शासन पूर्ण निर- 
इश होने चाहिये । 
परन्तु उसके कार्योके निर:श होनेके ओर भी कुछ कारण 
हैँ । राज्य-विज्ञानसें और प्रत्येक राज्यके दैनिक जीवनम लोक- 
सम्सति ओर कानूनकी बड़ी प्रधानता रहती है। क्या घास्तव- 
में इनका कोई उपयोग नहीं है ? अफलावृत्त जवाब देता है 
हों, इनका को$ उपयोग नही हैं ।' राज्यके कायोकों चलानेके 
लिए: सर्वोच्च. शासन-सझचाकी आवश्यकता है | यदि बह 
किसी शक्तिफे अधीन रहे तो शासखनका काय ठीक ठीक नही 
अल सकता | यह एक सर्वोच्च कला है। यदि हम इसे नियमो: 
से जकड़ डालें, तो राज्य-धुरंधर अपना काम ठीक ठीक न 
कर सकेगा। उसे तो अपना कारये अपने ज्ञानके अलुसार 
; करने देना चाहिये | उसके कार्योंमे भज्जाकी सम्मतिकी आव- 
श्यकता न होनी चाहिये। चावमे बवेठनेवाला यात्री भी फ्या 
नाव चलानेवालेको बतला सकता है कि तुम नावकों इस 
' ढंगसे चलाओ या उस ढंगसे चलाओ ? यह तो खेवैया ही जाने 
कि नावको किस प्रकार खेमा या चलाना चाहिये ताकि वह 
अपने अभी ए स्थानतक सुरक्षित दशामें पहुँच जाय। क्‍या कभी 
णेगी भी बैद्यको वतला सकता है कि तुम झुझे अमुक औषधि 
दो, अमुक मत दो ? यह तो वैद्यके ही समभनेक्नी घात है। 
' रोगीको वैद्यपरः पूर्ण विश्वाल सखकर ओषधि,लेनी चाहिये । 
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इसी प्रकार राज्य-घुरंधरको पूर्ण स्वतंत्रता मिलनी चाहिये। 

पूर्ण खतंच्रताके विल्ा वह परिस्थितिके अदुसार अपने कारये 
ठीछ ठीक न कर सकेगा । किस सम्मय कौनसा काम करना 
उचित है, यह अच्च शासित जनता क्या जाने ? यह समझना 
तो विक्ष राज्य-शासकका ही काम है। शाखितोका धर्म है कि 
वे उसकी आजाएँ छुपचाप माने । जिस पभकार राज्य-शासनके 
| लिए लोगोंकी सम्सतिकी आवश्यकता नही है, उसी प्रकार, 
| कायदोकी भी आवश्यकता नही है, बल्कि कायदोकी आवश्य- 
। कता तो और भी कम है। मलुष्य मलुष्यकी आवश्यकताएँ, 
परिस्थिति और खभाव भिन्न भिन्न होते है । यदि शासन कारयके 
निमित्त कोई निश्चित नियम सदाके लिए बना दिये जाँय तो 
इन भिन्न भिन्न सलुष्योका--उनकी भिन्न मित्च आवश्यकताओं, 
परिस्थितियों तथा रवभायोका--विचार शस्सन-कार्यम कहाँ 
रह जावेगा ? फिर तो सबको सभी स्थितियोर् एक ही लादी- 
से हॉकना होगा। परन्तु क्या ऐसा करवा उचित होगा? 
कानून तो इधर उधर कुकवा जानता ही नहीं-वह तो कड़े 
लोहेके लमान सख्त होता है। उसके द्वारा शासन करता अज्ञ 
ओर हठी निरड्डश राजाके शासनके समान ही होगा; या ऐसा 
कहिये कि कानूनका शासन पुख्तकी हुसखोंके छार चि- 
कित्सा करनेके समान है । रोगके सिन्न सित्च सरूप, रोगीका 
इतिहास, उसकी रुचि और प्रकृति आदिको ताकमे धरकर 
पुस्तकी छसजोके अछुसार किसी रोगीकी चिकित्सा करना 
क्या उचित होगा ? अफलादून कहता है कि इसपर यदि 
मुभसे कोई कहे कि अनेक देशोम। विलकुल प्रारम्भसे ही 
कायदे बने चले आ रहे हैं, इसका क्या कारण ? तो में कहूँगा 
कि हों, ठीक है, अनेक देशों कायदे बने और बरावर प्रयुक्त 


कि जी कप 
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होते आ रहे है, पर इसका कारण यह है कि कायदे -चनाकर 
व्यवस्थापक लोग-परिखिथति ओर मन॒ष्यौकी आवश्यकताके 
अनुसार अपनी घुद्धिका उपयोग नहीं करना. चाहते-उसे थे 
पूर्ण विश्रान्ति देना चाहते ह। जिस प्रकार कोई व्यायाम- 
शिक्षक अपने समस्त शिक्षार्थियोँफे भोजनादिके लिए एकसे 
वियम बनाकर अपने कए बचाना चाहता है, उसी प्रकार ये 
व्यवस्थापक लोग कानून वचाकर अपने श्रमकी वचत करना 
चाहते हैं। पर वास्तव इन दोनों कार्योके नियम बडी कहठि- 
नाईसे अधिकांश लोगोको ठीक ठीक लागू होते हैं। फिर 
यथपि थे यह जानते हैँ कि हम अमर नहीं है तो भी वे इसकी 
परवाह न कर सोचते है असी तो कि हम नियम चना दें, 
भविष्यकी बात भविष्य जाने, हमे उससे क्‍या करना है ? परन्तु 
यदि भविष्यमे उन्हे हम फिरसे जिन्दा कर सके और उसी 
स्थानम वही काम फिरसे चलानेको कहें तो उन्हें ही विश्वास 
हो जायगा कि वियमोम यथेष्ट परिवर्तत किये विना यह काम 
सम्पन्न न होगा । इससे स्पएठ है कि अबतक कायदे क्यो चनते 
रहे हैं । परन्तु इससे यह भी स्पष्ट हें कि मानव स्वभाव, परि- 
स्थिति शोर कालके परिवर्तंचके कारण कायदा कभी भी शत्यन्त 
निश्चित या ८5 नही हो सकता | इसका अर्थ यही है कि कायदा 
खुशासनके लिए. छानावश्यक है। जो राज्य अपने शासनके 
लिए सुनिश्चित और स्थायी कायदे वना रखते है, ये परिस्थिति 
और कालके अलुसार परिवर्तंतशील शासनसे वर्श्षित होते 
है--वहॉके लोग सब काल और परिखितिम एक ही दरेडसे 
शाखित होते दे जो कमी भी टोक नहीं कहा.जा सकता | 
झब हम प्रश्ष कर सकते हैं कि अफलानूनने शासकके लिए 
' अजाकी सस्मति तथा कानूनकी जो अनावर्यकता प्रतिपादित 


्क 
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की है क्‍या वह सर्वंथा उचित है ? खय॑ अफलातूनके उदाह- 
रण लेकर हम इस प्रश्नका उत्तर दे सकते है। राज्य-शासनके 
कार्यकी तुलना वहुधा नौसंचालनसे की जादी है और अफला- 
तूनने भी अपने खिद्धान्तके प्रतिपादनके लिए ऐसा ही किया 
है। पर उससे उसका सिद्धान्त सिद्ध नही होता । यदि यह भी 
मान लिया जाय कि नावका खेवैया या/त्रियोंके प्रति अपने 
कायके लिए उत्तरदायी नही है, तो भी यह तो खीकार करना 
होगा कि वह नावोके मालिकके प्रति तथा सरकारके नो- 
विभागके प्रति उचरदायी रहता है। यदि उसे नाव खेनेका 
अधिकार है तो उसे अच्छी तरह खेनेकी जिम्मेदारी भी उसपर 
है। अधिकार ओर उत्तरदायित्व दोनों परस्परावलंबी है, एक 
के बिना दूसरेकी कदपना नहीं हो सकती। यही वात राज्य- 
संचालकके  विषयमे भी _चरितार्थ होती हैं। अब चिकित्सा- 
कार्यकी तुलनाकी दृष्टिसे शाज्य-संचालकके कार्यका विचार 
कीजिए । हमे यहाँ पहले यह स्मरण रखना चाहिये कि यदि 
कोई रोगी अपनी खुशीसे किसी वेंचके पास चिकित्साके लिए 
जाता है तो उसे चिकित्सककी सम्मतिको अहण करनेका 
अथवा उसे अग्राह्म समझनेका पूरा अधिकार है । इस तुल- . 
नासे तो यही खिद्ध होगा कि अपने _राज्यसंचालकको चुनने-”“ 
का, उसकी संमति खनने और न. खुननेका तथा उसे_ दूर भी 
करनेका-प्रजाको-पूरा अधिकार है। इसपर यद्दि यह कहा 
जाय कि यह तुलना पूरी रीतिसे लागू नही होती--बैद्यके 
पास जाने, न जानेका रोगीको पूरा अधिकार है, परन्तु प्रजा 
तो अपने राज्यसे वंधी रहती है, पहले पक्तमे व्यक्ति व्यक्तिका 
अलग अलग भ्रश्न है पर दूसरे पक्तमें समश्िका संमित्ित 
प्रक्ष है--तो इसका यह उत्तर दिया जा सकता है कि प्रज्ञा 
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शज्यसे बंधी रहती है, इसलिए यह कहना ठीक नहीं कि घहँ 
किसी विशेष राज्यसंचातकसे बंधी रहती है। राज्यकी आशा 
हुप-चाप भाननेका यह अर्थ नही कि किसी भी शासककी दाहे 
जिस आमाका पालन किया जाय । भानवी कार्योक्री व्यवधा 
करनेवालेपर उष्तःरदायित्व अवश्य रहेगा और उसके कार्यो 
संमतिकी आवश्यकता वनी रहेगी। परन्तु इस भ्रकारंका 
अधिक तकेबितके करनेकी आवश्यकता नही है। क्योकि, जला 
हमे आये चलकर देखेंगे, स्वयं अफलातूनने ही बादसे अपने 
सिद्धातको धहुत कुछ परिवर्तित कर डाला है। 

अब कानूलंकी छानांवश्यकताका विचार करना चाहिये। 
भाना कि निश्चि। और जायी वियमोके न रहनेसे उसकी 
कठोरता ओर दढताका कष्ट प्रजाकों न होगा, परन्तु यह मन 
भूलना चाहिये कि इससे शत्यंत अनिश्चितता उत्पन्र होगी । 
और यह कोई भी भान लेगा कि श्रनिश्चिततासे' निश्चितता 
हजार दर्ज अच्छी है। यदि मानवजीवनमे कुछ भी निश्चितता 
अपेक्षणीय है, यदि मानवजीवर्नका कुछ सुंल्य है, तो किसी 
भी समाजफे लोगोको अपने परस्पर आ््रणके नियम पहंले- 
से ही जान लेना अत्यंत आवश्यक है। यदि पहलेसे थे नियध- 
न बने रहे ओर थे अधिकांशमें स्थायी न रहे तो लोग यह 
कभी न जान सकेंगे कि किस समयंपर हमें किसके भरति 
किस प्रकारका आचरण करना चाहिये, ओर न थे यही आन 
सकेंगे कि राज्यके संचालक हमारे प्रति किस समय कोनसा 
आचरण करेंगे। इस प्रकार 'समेस्त समाजमें जो गडबडी 
पैदा होगी, उसके फारण राज्यमे केवल अंधेर नगरी स्थापित 
हो जावेगी, फिर जॉनमालका कोई ठीक-ठिकाना न रह 
जायगों। उस दशामें लोगोको किस प्रकारका खुख धापत 
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होगा १ झुरक्षाक पिना घारयीरिक और आनसिक खुल अर 
शान्दिका प्राप्त होना असम्धंव है। सारांश, ऐसी दशाम 
समाज ओर उसके शासनके अल्तित्वसे कोई लाश त होगा । 
इसलिए, यदि हम चाहते हो कि समाज ओर उसके शासन- 
के अस्तित्वसे हमे कोई लाभ हो, तो एक व्यक्तिके धति दूसरे 
व्यक्तिके, व्यक्तिके प्रति उस समालकी किसी संस्थाके,_ उस 
समाजुली किसी संस्थाके प्रति किसी भी व्यक्तिके, एक्क्‌ 
संदाके प्रति इसरी संखाके, ओर राज्यशासनके - प्रति 
किसी भी ब्यक्ति और _संखाके आचरणोके नियनोका चहुत 
कुछ खुविश्चित होता अत्यंत आवश्यक है । सुनिश्चित नियमो- 
से जनताकों कुछ कष्ट भत्ते ही हो, उसपर कुछ अन्याय भी 
शायद हो जाय, ओर प्रगतिकी गति भी छुछ कुछ रुूवा जाय 
पर यह सब कुछ पूर्ण अनिश्चित दशासे लाख शुना अच्छा 
है। हम तो णह भी कहेंगे कि किसी समाजमे कुछ भी दियम 
न रहनेकी अपेक्ता अत्यंत दसमनकारी दियलोका सी रहना एक 
वार अच्छा होगा । 

समाजमें झुनिश्चित मियमसक्ते रहतेपर अफल्ातूलके विशग- 
इनेका एक वडा भारी कारण है। तत्कालीन भीसके राज्योमे 
जो नियत थे वे इतने दढ थे कि उन्हे बदलना वड़ा ही कठिन 
था। भ्ीसके लोग यह चाहते थे कि सब लोग फिसी निश्चित 
नियमावलीके अलुसार स्व चलें ओर इसलिए उन नियमों 
परिवतेन होना ठीक वही। किसी मी प्रकारकी लदीनतासे 
किसी भी प्रकारके परिवतेनसे, थे डरते थे। स्वयं आधशधेन्‍्समे 
सी यही हात था । बहॉके वियमोकोी आवश्यकतालुसार 
बदलना बड़ा कठिन काम था। ऐसी दशाम उत्त अपरि- 
बतेनीय नियमोसे इस परिवर्तनशील संसारका काम सद्दैधके 
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लिए कैसे चल सकता है ? फलतः कई लोगोपर अन्याय 
होता था और प्रगति रुक गयी थी। इससे उसे सूक पडा 
कि ऐसे दढ नियमोका रहना ठीक नहीं । स्थिति परिव- 
तनशील होती है. । मनुष्य मजझुश्यका स्वभाव और आवश्य- 
कताएँ भिन्न भिन्न होती हैं, इसलिए नियम भी परिवर्तनशीकल 
होने चाहिये। इसका मतलब यही होगा कि किसी भी प्रकारके 
लिखित ओर अलिखित नियमों और रूढियोंका सदाके लिए 
ज्योका त्यो बना रहना ठीक नही है। यानी उन्तमे परिवर्तन 
करनेका काम राज्यसंचालक आंवश्यकतालुसार अपनी 
आज्ञाओं हारा किया करे । इस बातका सारा अधिकार 
उसके हाथमे रहे, उसकी सत्ता अपरिमित और अनियंत्रित 
रहे, चह सब बानोमे सर्वोच्च हो ! 

यहाँ हम स्पष्ट ही देखते हैं कि अफलातून अपने असुमान- 
में नितान्त दुसरी ओर जा पहुँचा है। माना कि सर्व काल 
ओर सर्च देशोके लिए एकसे नियम लागू नहीं हो सकते, ऐसा 
करनेसे कई बार अन्याय होगा, और समाजकी प्रगति रुक 
जाचेगी, परन्तु, जैसा ऊपर कह छुके है, यह भी उतना ही सत्य 
है कि नियमोके बिना जो गड़बड़ी पैदा होगी उससे जीवनका 
चलना कठिन होगा। नियम छुछ निश्चत तो अवश्य चाहिये | 
तथापि उनमे आवश्यकताछुसार परिवर्तन भी होते रहना 
चाहिये । राज्यसंचालनके कामकी किसी कारीगरके कामसे 
पूरी पूरी तुलना करना ठीक नही । साथ ही हमे यह भी स्मरण 
रखना चाहिये कि अपने पूवजो ओर स्वकालीन कलाविशोके 
नियमोके अनुसार चलकर ही कोई मनुष्य अच्छा कलाविल्न 
होता है। हा, उसके कलाविज्ञ हो जानेपर अपनी कलाके निय- 
मोमे आवश्यक परिवर्तत करनेका उसे अधिकार होना आब- 


निरंकुश राज्य-सत्ाकी आवश्यकता । ८७ 


श्यक है। यह कार्य आज कल खब देशोमे) व्यवस्थापक 
सभाओं द्वारा होता है। इसी कारण प्रत्येक राज्यमें आज कल 
नित्य नये नियम इस सभा द्वारा बना करते है। इस प्रकार 
परिवरतनशील परिस्थितिको आवश्यकताओकी पूर्ति होती 
रहती है | गाज झफ़लावूमका सिद्धान्त निदान्त झग्राह्म है । 
राज्यसंचालककी सचाके निरंकुश रहनेके जो कारण 
ऊपर बताये हैं उनके सिवा अफलातूनने एक कारण ओर भी 
चताया है। इस जगतूर्म सब वातोके दो पहलू होते है। 
कही अध्यंत गुण हैं तो कही अत्यंत दोए है, कही इतना शोर्य 
देख पडतो है कि वह हुडुपनसा प्रतीत होता है तो कहीं उस- 
का इतना अमाव है कि वहाँ डरपोकपनकी हृद्द हो जाती है। 
कोई मनुष्य इतना उतावला है कि बह एक पलमान्र्म बिगड़ 
उठता है, तो दुसरा मजुष्य इतने शान्‍्त स्वभाववाला है कि 
गालियोकी बोहार भी चुप चाप सह लेता है। प्रायः भत्येक 
समाजमें ऐसे नितान्त मित्र भिन्न प्रकुतिके मलुष्य रहते है। 
इन सबको उस सम्राजमें शान्तताएयंक बनाये रखनेका काम 
राज्यधुस्घरका है। इस कामके लिए उसे ऐसा मध्य मांगे 
स्वीकार करना पडता है जिससे ये सित्न मिन्न पकृतिके मलुष्य 
हेलमेलसे रह सक। देखिए, संगीतमें भी हमे यही करना 
पडवा है। भिन्न भिन्न स्वरोका मेल कर खुंद्र संगीत उत्पन्न- 
ऋणता होता है | यदि सब रुवर एक ही प्रकारके रहें त्तो उनसे 
पैदा होनेवाला संगीत उत्तम न होगा। इसी प्रकार, किसी 
भी कलामे भिन्न भिन्न बातोका मेल करना होता है। किसी 
भी चातकी अति होनेसे उस कलाका सुंदर परिणाम नही हो 
सकता | यदि सब खूत बानेमें लगाये जायें या सब खूत तानेमें 
रखे जाये तो क्या कभी कोई कपड़ा तैयार होगा ? उन सूतौको 
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ऊुछ बानेमे, कुछ तानेमें लगानेसे ही कपड़ा तैयार हो सकता 
है! सारांश, प्रत्येक कलाम मित्र भिन्न बस्तुओका भिन्न सिन्न 
रीतिसे संयोग करनेपर ही कोई झुंदर ओर उपयोगी चीज 
नैयार हो सकती है। ठीक यही धात राज्य-घुरंधरके सम्बन्ध 
भी लामू होती है। भिन्न भिन्न प्रकारके शुणों और दोपोके, 
भिन्न भिन्न प्रकारके रवमावों और उद्देशोके मलुष्योको उसे एक 
समाजमसे रखकर उनके वीच शान्ति बनाये रखनेका प्रयत्न 
करना पडता हे । उत खबको उसे एकंसी बातें खिखानी होंगी | 
इससे यह भी स्पष्ट हे कि 'खसे मेत्री विधाहञ्च' बाला भारतीय 
सिद्धान्त अफलातूवके मतमें ठीक नही कहा जा सकता। 
इसके विपरीत 'विप्म_ विवाह! ही. इस व्िचारकके मतमे ठीक 
होगा। क्योक्ति यदि पतिमें एक प्रकारके शुण-दोष है, पत्नी में 
दूसरे प्रकारके, तो इस रीतिसे इनका अच्छा मेल जमेगा | ण्ही 
तत्व फिली कार्यालयके सम्बन्ध भी लागू होता हे। वहां 
जितने कर्मचारी रखे जाय॑ वे सब भिन्न भिन्न प्रकारके स्वभाव- 
के रहे । कोई उनमेसे खाहली तो कोई घीर रहे, कोई वहुत 
डउतावले हो ठो कोई बड़े सावबान रहे । इस तरहसे उनका 

डा अच्छा मेल जमेगा और कार्य ठीक चलेगा। सिन्न सिन्न 
प्रकारके मलुध्योको भिन्न भिन्न स्थानोमे लगानेले शाज्य-संस्था- 
का संचालन ठीक रीतिसे हो सकता है । यह काये ठीक रीति- 
से संपादित करनेके लिप्ट राज्यकी धुराधारण करनेवालेकी 
सचा अनियंत्रित रहना नितान्त आवश्यक है। यदि मियमोके 
हारा उसके हाथ पॉव किसी प्रकार वेंचे रहें तो वह अपने 
कार्यम सफल न हो सकेगा । 
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दूसरा अध्याय । 
इस सिद्धान्तकी आलोचना। 


हम पहले रद छुके हे कि अफलातूनकी आदश सामाजिक 
व्यवस्थाक्षी भंथ तयीम॑ पोलिडिकस! अन्य लेसन-कालकी 
इड्लिसे प्रायः चीचमें रखा जा सझता है। इली कारण उसमें 
प्रथम और अन्तिम दोनों प्रंथोंकी छाया देख पड़ती है। 
नथापि उनसे उसमें मिन्नताएँ भी कम नहीं है। 'रिपब्लिक 
आर 'पोलिटिकस' दोनोमें किसी सर्वोच्च तुद्धिवालेके हाथमें 
रशज्य-लंचालनका सम्पूर्ण काम सलोपा गया है। भानवरबभाव- 
की भिन्नता ओर सलुष्पकी योग्यताका दोसोगे ध्यान श्खा 
गया है। परन्तु इन सिन्नताओका उपयोग दोगोम विलकुल-मिन्न 
रीतिसे किया गया है। 'रिपब्लिक' मे खभाव और योग्यताकी 
फ्रिब्ताके अद्ुसार यानी प्रत्येककी विशेषताके अदछुसार पत्येक- 
को मित्र सिज्र काय सोपा गया हे, पर 'पोलिटिकलस' में भिन्न 
सिन्न विशेषताओंके एकन्रीकरणपर औशोर दिया गया है। इस 
कारण दोतो ग्न्‍्धोक्षी सानव-प्रेणियाँ भी भिन्न हो गयी है। 
रिपब्लिक' में कमसे कम अथम दो दर्गे कि लिए एक कुटुप्बत्य- 
का प्रतिपादन है, पर यह बात 'पोलिंटिकस ही देख 
पड़तो । इसके विपरीत, यहॉपर यह रपष्ट चतला दिया गया 
है कि यदि लोगोंको उचित और आवश्यक शिक्त मिली तो थे 
विवाहादिके प्रश्ष आप ही हल कर लेंगे, तथापि यह भी हमे 
स्मरण रखना चाहिये कि पोलिशिक्स! भें ने -किली शिक्षा 
प्रणंसीका विचोर किया गया है और न खंपत्तिकी विभाजन- 
पद्धतिपर ही छुछ अकाश डाला गया है। इस कारण 'पोलि- 
टिकेस' का विवेचन आदर्श सामाजिक व्यवस्थाकी हंष्टिसे 
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बहुत कुछ अपूर्ण जान पड़ता है। उसमें सारा ज़ोर इसी 
बातपर है कि -राज्य-घुर-्धरकी खत्ता-अनियंत्रित. और अपरि- 
मित होती चाहिये, डउल सत्ाके संजालज्मे शाखितोके सतकी 

राज्य-धुरंधरकी अपरिमित ओर अनियंत्रित सत्ताके 
सिद्धान्तके विरुद्ध कई प्रश्ष उठ सकते है। सबसे पहला प्रश्न 
तो यही हो रूकता है कि _त््या यह संभव है कि कोई मलुष्य 
बहुत वुद्धिमाव्‌ होते हुण भी मानव-जोवनकी सारी. बातोको 
सेंभाल सके, सारे प्रश्षोक्के उत्तर हुँढ निकाल सके और 
उन्दीके अवुसार अपना कार्य कर सके ? क्‍या यह संभव है कि 
जनसझुदायको वह चाहे जिस ओर ऊ#ुका. ले सके ? हमारे 
आचार और विचारोका विकास जिन डढ़ियोके रूपमें सब 
वेशो और सब कालोमें देख पड़ता है, क्या उन रुढ़ियोको 
ताकपर धर देनेके लिए वह जब-समुदायकों राजी कर 


। 


5 


सकेगा ? प्रत्येक समाजमे जो अडठुभवोंका संग्रह हुआ रहता - 


है, क्या वह बिलकुल वेकाम है ओर केवल एक मलनुष्यकी 
बुद्धि ही .उससे श्र्टटर है ? केवल आदश्शका विचार करते 
समय हम कदाचित्‌ इन प्रश्नोको भूल जा सकते है। पर हमें 
जब संसारकी बाध्तषविक स्थितिका सामना करना पडता है, 
जब हमें यह वोध हो जाता दे कि श्रेष्ठसे श्रेष्ठ चुद्धिमान्‌ मनुष्य 
झकेले अपने भरोसे जनससुदायकी जीवन-नौका नही...खे 
सकता, तब यह स्पष्ट हो जाता है कि भिन्न भिन्न इच्छाओं 
ओर स्वभावोके लोगोको एक ही नावमे ले जाना सरल कार्य 
नही है। माना कि किसी कामके छोटेसे छोटे और बड़ेसे बड़े नियम 
बनाकर रख दिये तो भी बह काम भलीमभॉति संपादित न 
होगा । कारये करनेवालेको यदि कुछ भी खतच्मता न रही तो 


0 


॥ 
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वह कार्य भलीभाँति न बन पड़ेगा। क्योंकि यह सब जानते 
है कि इस संसारको हम यत्मवत्‌ नही चला खकते। परिव- 


| तनशील परिस्थिति और मानवी खभावका विचार करना ही 


होगा, उसके अनुसार कार्योक्रे उद्देश, साधन, खिद्धिकाल 
'और सिद्धिप्रमाण वद्लते जाठेंगे। सारे का्मोके लिए, समस्त 
परिखितियोके लिए, नियम बनाना असम्भव है ओर सू्ेता 
भी है। तथापि यह भी उतना ही सत्य है. कि नियसोके बिना 
कोई भी कार्यकर्त्ता श्रपणा काम ठीक व कर सकेगा, क्योकि, 
जैसा हम अभी ऊपर कह चुके है, किली भी एक महुष्यकी 
बुद्धिके भरोसे इस संसारका रथ चलाना असंभव है; दूसरे, 
सालव-स्भावक्ी कमजोरियों खबमें होती है । कौनसा 
पुरुष विश्वासके साथ यह कह सकता है कि असुक पुरुष 
अपने कर्तन्यले त्ितुसर भी विचलित न होगा ? यह कीन कह 
सकता है कि सनोविकारोसे प्रेरित होकर, उसके काम.न 
विगडंगे या वह किश्विन्मात्र भी रूर्थके वश न होगा ? फिर, 
जैसा हम ऊपर एक बार वतला घुके है, शज्य-लश्ञालतकी 
कला इतर कलाओसे वहुत छुछ मिन्न है। यदि रोज्यका 
सश्चालन अच्छी तरह व हुआ तो भी लोग राज्य छोड़कर 
एकद्स नहीं चले जाते या एकदम वलवेका कण्डा नहीं 
खड़ा झर देते। राजकीय बन्धनोको तोड़ना सरल कार्य नही 
है। बड़े चुद्धिमाच्‌ राज्य-घुसंथरके अभावमे सी राज्यका काम 
नियमोके द्वारा यहुत कुछ भलीमॉति चल सकता है। पर 
उसत्ताकी अपरिमितताके कारण भजुष्य मनोविकार और स्वार्थ- 
के वश शीघ्र हो सकता हे। यदि रोगी ओर वथेचथके सम्बन्धोका, 
चिकित्साके कार्यका, नियमों छारा मियंत्रण आवश्यक है तो 
उससे कही अधिक शाखिताो और शासफौके सम्बन्धोके निय॑- 
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है. 


चणकी आवश्यकता हे | जो कोई नियम बनते है उत्तमें महुप्य- 
के अछुभवोकी ही झलक देख पड़ती है, सारे तियम अलुभवों- 
के आधारपर ही चनते हैं। माना कि नियमोके अज्ुसार किये 
कार्य वुद्धिमताके अजछुसार किये कार्योंसे अश्विक एक ढरेके 
होगे, उनमे सलुष्य लकीरका फक्ीर' बनासा देख पडता है। 
पर हमें यह न सूलना चाहिये कि महुष्य अपनी दुद्धिमत्ताको, 
अपने अलुभवोको ही, नियमोके रूपमें सुरक्षित रखता है । इस 
प्रकार यदि नियमालुछूल राज्य-शासन बुद्धिके अछु रूप राज्य- 
शासनले कुछ हीन दर्जका हावे, तो भी वह इसका एक अच्छा 
प्रतिरूप अवश्य रहेगा । ओर जब आदर्शकी सिद्धि इस खंसा- 
रमें संभव ही नहीं है, ठव आदणशे राज्य नही तो उससे मिलता 
झ्ुलता राज्य अन्त हमारा व्यावहारिक आदश होगा। 
किसी भी शासनका पूरां पूरा विश्वास न हो सकनेके 
कारण ही नियम-नियंत्रित राज्यकी आवश्यकता होती है। 
संसारका अउुभव यही बतलाता है कि किसी भी शासनका 
पूरा पूरा विश्वास नही किया जा सकता, किसी भी शासनको 
अनियंत्रित बनने देता ठीक नही । इस कारण एक ऐसी सभा 
स्थापित की जाती है जिसमे या तो सारी जनताके या कुछ सुख 
चस्तु लोगोके प्रतिनिधि रहते हैं ओर जहॉपर प्रत्येक प्रतिनिधि 
अपना अपना मत स्वतंत्रतासे प्रदर्शित करता है, फिर उसका , 
धंधा चाहे कुछ भी हो और राजकीय दत्वोका उसे ज्ञान हो' 
या न हो। वह सभा शिक्षित ओर अशिक्तित सबकी सम्मति 
जाननेका प्रयल करती है और अपने निर्णयो और विचाराोको 
नियमों और कांयदोम परिणत करती है | इसके इन निर्णयोके 
अजुखार ही राज्यका साय काम चलता है । अधिक खुरक्षित- 
ताकी रष्टिसे यह भी आवश्यक होता है कि शासनसूचरधारी 
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समय समयपर वदलते रहें, सदाऊे लिए वे ही न बने रहे। 
(बहॉतक तो ठीक रहा । पर अफलावूलके समयके राणज्योमें 
लियमबद्धता पराक्षाश्रातक पहुँच गयी थी। जब शासकोका 
काम समाप्त होता, ठव विशिष्ट न्‍्यायाधीशोके सामने उनके 
कारयोंकी जाँछ होती और यहि यह देख पड़ता कि उन्होंने 
किसी कृायदेका उल्लंघव किया है तो उन्हे दरुड होता था। 
जहॉपर सचाकारी प्रतिदर्ष छहुने जायें, निश्चित तियम-विधान 
हो और इनका उज्लंघन करनेयर दगड हो, वहाँ किसी मलुप्यके 
लिए अपने नाव, अड्ुभत्न या तुद्धिका प्रयोग करनेका भौका ही 
कहा है ? वहॉपर तो इन वंधनोंसे आन-चद्धि रुकेगी ही, पर 
वहाँ यदि किसीने राज्य शात्का स्वतंत्र विवेचन किया तो 
पाबण्डी समझा जा कर वह दुरुडनीय हुए बिना न रहेगा। 
क्योंकि उसपर यह अपराद तयाया जावेगा कि वह बहाॉके सुब- 
कोकी कानून ताकमे घरकर अपने अपने मतके अश्ुसार चतना 
सिखाता है। अफलातूलने निरंकुस सत्ताके खिद्धान्तका प्रति- 
पादव तन्वीके आधारपर करनेका प्रयत्ष अवश्य किया है, पर 
यह सत्य है कि आश्ेन्‍्लके नियमदद्ध प्रजातंचरके हाथों अपने 
गुरु खुकरातकी मृत्यु हुईं देख रर स्वतंत्रश्मान और दुद्धिकी 
श्रपरिभित सचाकी आवश्यकता उसे ऋबश्य सूझी होगी | 
अफलातूनके अपरिसित और ऋनियंत्रिद राजकीय सत्ताके 
सिद्धान्तपर ऊपर हमने जो जो आक्षेप किये हैँ, थे उसे खर्य॑ 
भी स॒झू बिना द रहे। अन्त उसे भी मादता पड़ा है कि 
नियमोके बिना राज्यके काम न चलेगे | खयं उसे भी नियमो,! 
प्रजामतों, राज्यसंघदनों तथा पत्यक्ष संसारके धीरे धीरे किये | 
जानेवाले अशाह््षीय कार्योके सामने कुकना पड़ा है। अब 
उसे भी लोगोकी पुराणतियता और रुढ़िको कुछ मान देना 
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| पड़ा। इसमें आश्चर्य करनेकी कोई बात नहीं है। कानून और 
/ नियमोंके अभावम मनुष्य अपनी बुद्धिसे काम लेता है। पर 
; उनके रहनेपर उन्हीके अल्ुसार कार्य करने और करवानेकी 
| आवश्यकता प्रतीत होती है। यदि धत्येक व्यक्तिको कानून 
, और नियमोके विरुद्ध कार्य करनेकी खतंत्रता रही तो पहले 
 बतलाये अचुसार 'अंधेर नगरी” का सात्नाज्य प्रस्थापित हुए 
दिना न रहेगा । उस समय सखाथंका जो संग्राम उपस्िित 
होगा उसमें समरत समाजका संहार हो ज्ञावेगा । फिर, यह 
भी स्मरण रखना चाहिये कि जहाँ राज्य-संचालकोकी संख्या 
। यथेष्ट होती है, वहाँ. उत्त सबका -एकसा शानवान , बुद्धिमान 
ओर विकारहीस होना असंभव है। इससे पेहतर है कि राज्य- 
संचालक नियमोके अलुसार चले । कानून और नियम आदर्श 
। का स्थान नही ले सकते, पर वे बुद्धि ओर अलुभवक्ते खार होते 
_* हैं, इसलिए नियमवद्ध शासन आदश शासनके - बहुत कुछ 
' बजदीक पहुँच सकता है। खेदकी वात है कि इस संसारफें 
आदर्श शासनकी स्थापना नहीं हो खकती । पर उसके निकट 
पहुँचनेवाला यदि कोई शासन हो संकेता है तो चह अन्‍्छे 
नियमोके अशुसार संचालित शासन ही है। शासकौका अवचि- 
श्वास होलके कारण तथा आदश शासन संभव न होने कारण 
नियमबद्ध राज्योकी खझट्टि होती है, परन्तु इसके लिए उपाय ही 
क्या है? माना कि उसमें झुख कम और कए अधिक हैं 
स्वतंत्र विचार और स्वतंत्र बुद्धिके लिप्ण यहाँ विशेष स्थान 
नही है, योग्यदस लोगांके हाथमे राज्यसूज नही रहते, पर 
इतना तो होता है कि बह राज्य स्थायी रहता है | इसी दृशष्टिसे 
बह छ्द्रणीय है। अगले भागमे हम देखेंगे कि अफलादूनने 
नियमबद्ध राज्यकी आवश्यकता कहाँ तक सानी है । 
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चोथा भाग । 


लॉन' नामक ग्रंथका विवेचन ! 


पहला अध्याय । 


इस अंथके सामान्य तत्व । 


प्रीसमें प्राचीन कालसे लोगौकी ऐसी धारणा रही है कि 
“ज्ञॉज” नामक ग्रंथ अफलावूनकी मझ॒त्युके एक वर्ष बाद उसके 
एक शिष्य द्वारा प्रकाशित हुआ। कदाचित्‌ यही कारण है कि 
यह गन्धथ कई स्थानोमें खरिडित जात पड़ता है और उसमें कई 
स्थानों में असंगति भी देख पड़ती है। ग्फलातूनको इस अ्ंथकी 
कट्पना कदाचिव्‌ ई० पू० ३९१ (बि० पू० ३०४) वर्षके लगभग 
सूभी हो परन्तु अनेक बातोंसे ऐसा जान पड़ता है कि इसकी 
रचना उससे अपनी आयुके अ्रन्तिम दश वर्षोमें की थी। 
इसमें बुद्धावस्थाकी निराशांकी स्पए छाया देख पड़ती है। 
वह समभने लगा था कि “मन॒ष्य ईश्व॒सके हाथकी कठपुतली 


माज है”, “ईश्वरके सामने मलुष्य कोई चीज नहीं है ।” पिये- 
चनशैलीमे छुद्धावशाकी छाप रुपए दिखाई देती है । बार 
बार यह अपने विषयको भूलासा जान पड़ता है, पुनरुक्तियाँ 
बहुत हैं ओर कई स्थानोपर परस्पर असंगत कथन या 
खिद्धान्त है । विवेचन नाममात्रके लिए संवादात्मक है, 
वास्तवमें बह एक ही व्यक्तिके व्यास्यान सा जान पडता है। 
प्रासंसर्मे तो उलका विधेचन बहुत हो शिथिल #, पर आगे 
चल कर अच्छा हो गया है ओर वहा अकलाजूसके विचारोकी 
ऊँची उड़ान भर५२र देख पड़ती दे । 

प्ंथके नामकरणसे ही हम अफलातूनके विचारोके परि- 
वरतंचका पता पा सकते हैं। इसके पहले, व्यक्तिगत बुद्धिके 
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खतंत्र-शासनमें उसका पूर्ण विश्वास था। हाँ, इस बातकी 
आवश्यकता तो बह सरदेध मानता रहा कि वह चुद्धि उचित 
शिक्षा छारा अवश्य विकसित की हावे। इस प्रकार विकसित 
होनेपर उसपर किसी प्रकारका नियंत्रण न रहना चाहिये। 
डसे इस बातकी आशा थी कि बुद्धिका इतना अपेक्तणीय 
विकास हो सकता है। परन्तु जब सखायरेक्यूसमें दो बार 
वह किसी न किसी कारणसे विफल हुआ, तब उसे अपनी 
आदर्श व्यचस्थाका स्वरूप थोड़ा बहुत बदलनेकी आवश्य- 
कता जान पड़ने लगी | फिर वह अपने मनमे प्रश्न करने लगा 
कि यदि आदश दाशेनिक राजा नहीं बनाया जा सकता, जो 
कायदे कानूनके बिना खतंत्रतया अपनी बुद्धिके अनुसार 
शासन करे, तो क्या खुद कानूनकों दाशनिक रुप देना संभव 
नहीं है जो सब देशोमे एकसा प्रचलित हो सके ? उत्तम 
प्रकारका शासन संभव नही तो न सही, उससे मिलताज्ुलता 
मध्यम प्रकारका शासन तो स्थापित हो सकता है। प्रत्यक्ष 
शासककी बुद्धि द्वारा द्शनशासत्र ब्यवहारमे नही आ सकता 
तो न सही, दशेनशास्त्र -मूलक नियम-विधान द्वारा तो दर्शन- 
शासत्रका व्यवहार हो सकेगा। प्रत्यक्ष नही तो अप्रत्यक्ष रीति- 
से उसका उपयोग होगा ही । हाँ, इसमें यह आवश्यकता 
अवश्य पैदा होगी कि निरंकुश एकतंत्रके स्थानमें एकतंत्र 
ओर लोकतंत्रका, धनी और 'निर्धनांका, मिश्र राज्यशासन 
प्रर्यापित करना होगा। इस प्रकार, मिश्र शासन-संघटनका 
नियमवद्ध राज्य ही उसके अन्तिम कालकी प्रधान कल्पना बन 
बैठी । यह आदर्श ओर व्यवहारके बीचका मार्ग है। इसमें 
एक बात और यह है कि त्रीसकी सूलभूत नियमोकी शासन- 
प्रणालीका भी समावेश है। आदर्शके व्यधहारमं आनेकी आशा 
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नहीं रही, तो व्यवहारको ही आदशके अलुरूप बनानेका 
प्रयल करना चाहिये | वस, यही इस अंथका उद्देश है । 

परन्तु इतनेसे ही उसके सिद्धान्तोमं बड़ा परिवर्तन हो 
गया है। इससे उसके राजकीय सिद्धात्तोके दो भाग बन 
गये। पहलेम उनका आदर्श खरूप है--डसमें पूर्ण खतंत्र 
आदशे दाशेनिक शासक है। दुसरेमे उनका व्यवहार्थ खरूप 
है--यहाँ 'नियम-विधान के रक्तक' है, जो उसके 'नोकर' हैं या 
यह कहो कि जो उसके शुलाम' है। परन्तु इसका यह अर्थ 
नहीं हो सकता कि ये दो आदर्श परस्पर-विरोधी है, नही, वे 
परस्पर-संगत हैं। पहला आदर्श सदैव पूर्णादर्श वना रहा, 
उसमें तिलमात्र भी अ्रस्तर न हुआ । दूसरा आदशे भी आदशे 
ही था पर पहलेसे कम दजका, तथापि व्यचहारय था। पोलि- 
टिकस'में ही, जैसा हम देख चुके है, नियमोकी आवश्यकताको 
अफलातून मानता सा देख पड़ता है । वहाँ यह भी देख पड़ता 
है कि वह मलुष्य-समाजके भिन्न भिन्‍न अंगोके मिश्र शासन- 
संघटनकी उपयोगिताकों भी खीकार करता है । उसके इन 
विचारोको सायरेक्यूसके अनुभव तथा तत्कालीव इतिहासने 
ओर भी आगे बढ़ाया और उन्हें पूर्ण घिकसित कर दिया। 

लाज' का विवेचन पारंभ करते समय हमें यह न भूलना 
चाहिए कि समाजके विना व्यक्तिका नेतिक विकास नहीं हो 
सकता--ध्यक्तिके विकासके लिप समाज नितांत आवश्यक 
है। और समाजके लिए शासन-ब्यवस्थाकी आवश्यकता है-- 
समाजके भिन्न भिन्न अंगोंको एकत्र बनाये रखनेके लिए उचित 
प्रकारकी शासन -व्यवस्था चाहिये। यानी व्यक्तिगत नैतिक 
विकासके लिए शासन-वयवस्थाकी आवश्यकता है। यदि पूर्स 
खतंत्र निरंकुश दाशनिक शासकोकी शासन-व्यवस्था नहीं 


ऊ 
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स्थापित हो सकती, तो उसका शासन नियम-विधान हारा 
होना आवश्यक है। इसलिए नियम-विधान बनानेवालेको यानी 
व्यवस्थापकको परिपूर्ण नीतिकी कल्पना जाननी चाहिये। 
हम देख छुके हैं कि 'रिपब्लिक' में नीतिका श्रर्थे न्याय! 
या 'धर्म' है ओर इस न्याय या धर्म! का अर्थ खगुखानु- 
सार कौशलपूर्वक कर्मालुसरण है। इसलिये वहाँ मिन्न सिन्न 
लोगोंके भिन्न कार्योका परिपूर्ण विभाजन हो चुका हे। 
जो शासनका काम करते है, उन्हें साधारण सामाजिक वातों- 
से कुछ करना नही है, जिन्दे उत्पादक काम करना है उनका 
शासनकाय में कुछ भी हृप्तक्तेप नही है । एक ओर शासक ओर 
रक्तकजन हैं जिनका कोई निजी धन-द्रव्य या पत्नी-पुत्र नहीं हैं, 
तो दूसरी ओर उत्पादक जन हैं जिनका घर-द्वार ओर माल- 
मचा सब कुछ है पर जिनका शासनपर कुछ भी अधिकार नहीं 
है। वहाँ पर “धर्म! के आलुर्घगिक गुण॒के खरूपमें, चुद्धिमत्ता 
ओर तेजखिताके लिवा, आत्मसंयम्‌का भी उल्लेख है | आत्म- 
संयमका श्र॒थथ है ब्रासनाको बुद्धिसे दुवाना । इस कारण “रिप- 
ब्लिक' मे इस बातकी आवश्यकता बतायी गयी है. कि बास- 
नाप्रधान उत्पादक वर्गपर बुद्धिग्रधान शासक -वर्गका अधि- 
कार होना चाहिये । इसलिए यह कह सकते हैं. कि जिस 
प्रकार आत्मसंयम द्वारा व्यक्तिगत मनमे वासनापर बुद्धिका 


अधिकार श्वापित कर हम समता” & था साम्य” स्थापित 


न 


& समता या 'साम्य' श्रीमद्गगवद्गीताका शब्द है और हमने 
उसका उसीके अर्थ उपयोग किया है। अफ़लावूनके कथनका बोध उससे 
भछी भाँति होता है । गीता-पाठकोपर यह स्पष्ट ही है कि उससे मनकी 
ऐसी स्थितिका बोच होता है कि जिसमें किसी प्रकारके विकारोंका अभाव 
नहीं है ओर इसलिए सन इधर उधर चाहे जैसा आंदोलित नहीं होता । 
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करते हैं, उसी प्रकार उसके छारा राज्यमें घासनाभ्रधान लोगो- 
पर चुद्धिम्रधान लोगोका शासन स्थापित कर वहाँकी जनतामें 
समता! या 'साम्य स्थापित करते हैं । अतः आत्मसंयम एक 
ऐसा शुण है जिससे किंसी.समाजके समस्त लोगोमें समखिति 
सापित होती है--शान्तता, एकता, खकर्मासिरतता स्थापित 
होती है। अफलावूनका ज्ुलाहेकी चुनाईका उदाहरण लेकर 
हम कह सकते हे कि उसके द्वारा समाज रुपी ऐसा वख्य 
तैयार होता है जिसमें कोई दूत वानेमें तो कोई तानेमे॑ लगाः 
इआ है, पर जिसे अलग अलग करनेसे उसका कुछ भी उप- 
योग नहीं रह जाता। सच सूृतोकी यथासान नियतिसे ही 
छुंदर चस्र तैयार होता है। बस, यही आत्मसंयमका शुण 
लॉज' अन्धथका आधारमल गुण है। 'रिपब्लिक' में 'खगुणा- 
झुसार करे! यानी 'घर्म' का प्राधान्य है तो 'लॉज' मे मिश्न मिल 
तत्वोंको, मिन्न मिन्न अंगोको, झुसंगत करनेवाले, समस्थितिम 
रखनेवाले आत्मसंयम” की प्रधानता है। वहाँ जैसे “धर्म” 
में अन्य सारे गुण समाविष्ट हो जाते हैँ, उस प्रकार यहाँ 
धग्रात्मसंयम” सब शुण्णोका राजो वन बेठता है ओर सबको 
अपने समाविष्ट कर लेता है । 
जवतक मनमे, वैसे ही राज्यमें, समस्थिति नहीं रहती 
तबतक चुद्धिमत्तासे कुछ नहीं बन सकता | ओर समस्थिति 
आत्मसंयमपर अवलंबित है। इसलिए बुद्धिमचा आत्मसंयम 
पर अवलंबित होती है। इस भकार हम कह सकते हैं कि 
बुद्धिमत्ता भी आात्मसंयमसे पेंदरा होती है श्रोर चह सम- 
'स्थितिकी बहिन है। इसी भ्रकार साहस और न्याय (या धर्म) 
आत्मसंयमपर अवलंबित है। सारांश यह है कि किसी भी 
गुणको गुणामिधान पानेके लिए आत्मसंयमकी आवश्यकता 
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( है, आत्मसंयमके विना बुद्धिमत्ता, साहस, आदि गुणोकी 
। संभावना ही नही हो सकती | वह केवल सब गुणांका राजादी 
* नही किस्तु स्वयं स्वातंत्र्यका सार है, क्‍योंकि आत्मसंयमके 
विना वासना बुद्धिके अधीन नही होती ओर जबतक वासना 
बुद्धिके अधीन नहीं होती तबतक स्वतंत्र आयरण संभव 
नहीं हे--जबतक मलुष्य शुद्ध बुड्धिकि अलुसार आचरण नही 
करता तबतक यह नहीं कह सकते कि वह स्वतंत्रतापूषक 
आचरण करता है। यह स्पष्ट है कि बुद्धिकी प्रेरणाके 
अज्लुसार ज़बतक कोई स्वतंत्रतापूवंक आचरण नही करता, 
तबतक खदाचारकी संभावना नहीं है। वासनाके अधीन 
होनेपर मलुष्यकी बोद्धिक स्वतंत्रता नहीं रह जाती और बह 
पूर्णतया अपनी कुप्रवृत्तियोंके अधीन हो जाता है। अब यह 
स्पष्ट हो गया होगा कि अफलातून किस कारणसे आत्मसं- 
यमको ऐसा सर्वेप्रधान गुण मानता है कि जिससे व्यक्तिगत 
मन ओर राज्यमें समस्थिति बनी रह सकती है। 
ऊपरके विवेचनसे स्पष्ट हे कि यदि कोई व्यवस्थापक 
किली राज्यमें आत्मसंयमका गुण पैदा करना चाहता है तो 
उसे तीन बाते सिद्ध करनी होंगी--जिस राज्यके लिएए बह | 
नियम-विधान बनावेगा (१) उसका स्वतंत्र होना आवश्यक ' 
है, (२) उसमें पूर्ण एकता होनी चाहिये और (३) उसकी 
बुद्धि स्वतंत्र होनी चाहिये । इस प्रकारका राज्य 'रिपब्लिक! ' 
के राज्यसे भिन्न होगा । आत्मसंयमका यह मतलब नहीं कि 
वहाँ पूर्ण अ्रमविभाजन हो । वहाँके शासकोको राजकीय अधि- 
कार तो रहेगे हो, पर सामाजिक अधिकार भी रदेंगे--उनकी 
निजी मालमिलकियत और घरद्वार भी रहेंगे। शासितोकों 
भी यही बात लागू होगी--उनके निजी घरद्वार ओर धन-द्वन्म 
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रहेंगे ही, पर अपने शासकौके कामों मं उनका भी हाथ रहेगा 
ओर वे इसके लिए अपना मत दे सकेगे। हाँ, यहाँ भी यह 
बात रहेगी कि लोग कभी कभी एकत्र भोजन किया करंगे। 
भ्रमविभाजनकी सहकारितासे जो एकता पेंदा होगी वह यहाँ 
न रहेगी, पर आत्मसंयमके कारण परस्परमे सहानुभूति 
रहेगी और इस कारण उसमे भी एकता बनी रहेगी और यह 
एकता अधिक स्थायी होगी क्ष्योंकि इसमें मजुष्यकी सब 
आवश्यकताओका समावेश है । 

यदि हम आत्म लंयप्रको सब गुणोका राजा, सब गुणोका 
पूर्ण बिकसित स्वरूप, मानते है तो यह स्पष्ट है कि जिस 
राज्यका आधार कोई अन्य गुण है वह राज्य सूलमें ही 
ठीक न होगा। उदाहरणाथ्थं, जिस राज्यम साहसका प्राधान्य 
है और युद्ध ही जिसका एकमात्र उद्देश है, वह श्रष्ट राज्य 
ही होगा। “युद्ध-प्रियालुके लिए शान्ति एक निरथक शब्दमात्र 
है, खारे राज्य बिना युद्धकी घोषणा किये एक दूसरेसे युद्ध ही 
करनेमें व्यस्त है ओर यह युद्धावशा सतत जारी है ॥” 
इस वाक्यको पढ़कर हमे चाणक्यके सिद्धान्तका स्मरण हो 
आता है। चाणक्यके मनमें यही प्रधान बात देख पड़ती है 
कि पास-पासके राज्यों कभी मित्रता नहीं हो सकती, थे 
सदैव एक दूसरेके परम शत्र बने रहेगे। यह सिद्धान्त ठीक 
हो या न हो, पर यह बात तो पूर्णतया सच है कि शान्ति- 
स्थापनाकी दुह्ाई देकर एक बार युद्ध करना शुरू किया तो 
शान्तिकी स्थापना तो एके ओर रह जाती है, युद्ध ही उस- 
राज्यका मुख्य उद्देश हो जाता है। फिर राज्यके सारे कार्य 
युद्धके निमित्त समर्पित हो जाते है, विजयके पीछे शत्रकी 
समस्त भलाईका ख्याल भूल जाता है। समस्त संसारके 
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इतिहासने यही बात दूर्शायी है ओर अभी हालके यूरोपीय 
महायुद्धने भी इस वातकी पूरी पूरी पुष्टि की है। युद्धनीतिसे 
'साहस पेदा हो सकता है, पर साहस केवल एकदेशीय गुण 
है ओर विना आत्मसंयमके वह पंगू हो जाता है। खाहसी 
लोग भत्ते ही बिना चूँ-चॉ किये बहुतसे कष्ट सह सके, पर यदि 
उन्होंने आत्मस॑यम नहीं सीखा है तो समय पड़ने पर चे 

चाहे जिस विकारके अधीन हो सकते हैं । यदि किसीको युद्ध 

ही प्रिय है, तो उसे इसके लिंए स्वयं राज्यके भीतर यथेष्ट 

हअयसर मिल सकता है। “स्वयं राज्यमं वस्तुतः बहुतसे 
युद्धोका सामना हो सकता है जिनके लिए आत्मसंयमसूलक 

साहसकोी ही नही वरन्‌ बुद्धिमत्ता ओर न्यायकी भी बडी 

आवश्यकता हैं। सत्‌ ओर असत्‌का खदासे युद्ध चल्ल रहा 

है। इसके लिए अन्य सच्चे गुणोके समान सच्चे साहसकी 

आवश्यकता है, फ्योकि इन युद्धोमे विया और अवियाका 

तथा सामाजिक न्याय और अन्यायका सामना होता है। 

पत्येक राज्यको चाहिये कि वह बाहर दृष्टि फैलानेकी अपेक्षा 
अन्तरेध्टि होकर देखे, विजय और विध्यंस पर वह कम ओर 

वास्तविक शान्तिपर तथा आत्मसंयमसे पेंदा होनेवाली सम- 

खितिसे स्थापित होनेचाले स्थायी मेलपर अधिक ध्यान दे ।” 

युद्ध तो वास्तव समाजकी रूपए दशाका निदर्शन हे। 

जो राज्य युद्ध-नीतिपए चलता है, वह अपने इस कामसे यह 

चतसाता है कि में रोगी और अपूर्ण हैं। जिस प्रकार कोई 

पुरुष पूर्णावस्थाकों पाये बिना असतके परिणामोसे नहीं बच 
-सकता, उसी प्रकार राज्य यदि परिपूर्ण पव॑ं समुन्नत है तो 
उसमें खुख और शान्ति बनी रहेगी और यदि घह चुरा हे तो 

'डसे सीतर-बाहर सर्देव युद्धसे सामना करना पड़ेगा। फिरे 
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यह स्मरण रखना चाहिये कि युद्धका पारंस तो दुराईसे होता 
ही है, पर युद्धू-कालमें भी हमारी कोई भलाई नहीं होती। 
हम युदूकी शिक्षाओकी चाहे जितनी वातें करते रहें, पर 
सच यात तो यद्द है कि उससे कुछ भो वास्तविक शिक्षा नहीं 
मिलती | हमें यहाँपर इंग्लेरडके सुविष्यात प्रधान मंत्री रावट 
बालपोलवी एक प्रसिद्ध उक्तिका स्मरण होता है । उसका 
सदा यही कहना रहा कि युद्धसे कोई लास नहीं होता, थुद्धके 
समयमें तो हानि होती ही है, पर युद्धके अन्तमे भी कुछ कम 
हानि नहीं होती। गत यूरोपीय महायुद्धने ्रफलातून और 
यबरें बालपोलके सिद्धान्तकों सत्य फर दिखाया है। परन्तु 
यह स्मरण रखना चाहिये कि अफलातून चाहे जिस शतेपर 
शान्ति नहीं चाहता ओर न वह यह ही भूजा है कि भपत्येक 
राज्यको बाहरी राज्यसे कुछ न कुछ घास्ता पड़ता है और 
इसलिए युद्धकी संभावना है अचश्य । इसीलिए उसने यह 
कहा है कि दुर्ग-रचनासे राज्यके सीमा-प्रान्तकी रच्ता करनी 
चाहिये ओर उसकी रक्ताफे लिए प्रत्येकको कटिवद्ध होना 
चाहिये--इतना ही नही, यह सेवा किये बिना निर्वाचनका मता- 
घिकार किसीको न मिलना चाहिए, सारे नागरिकोको (समस्त 
स््री-पुरुषोको) महीनेपरे एक दिन थुद्ध-क्षेत्रम उपस्थित होना 
चाहिये। हों, शर्त यह रहे कि युद्ध बास्तवर्म केवल आत्म- 
रक्ताके लिए किया जाय । 

अब हम देख चुके कि अफलातूनके 'लॉज' के राज्यका 
स्वरूप क्या है ओर यह जान चुफे कि इख राज्यको क्‍या 
करना चाहिये ओर क्या न करना चाहिये, किन भूलोसे उसे 
बचना चाहिये ओर किस आदर्शको अपनाना चाहिये। हम 
यह भी बतला चुके है कि इस राज्यका मूलाधार दाशनिक 
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नियम-विधान है, वह दाशेनिक नियम-विधानपर स्थित है। 
इससे यह स्पष्ट होगा कि उस राज्यका उद्देश उसके नियम- 
विधानम संनिषह्ित होना चाहिये । इसलिए अब हम यहद्द देखंगे 
कि अफलातूनने नियम-विधानकी आवश्यकता, उत्पत्ति, 
विस्तार और प्रशुत्वके विषयर्म क्या क्या कहा हे 
नियमविधानके बारेमे अफलातूनने कहा है कि बह 
मजुष्यकी सभ्यताका परिचायक है। वह मलुष्यकी विशेषता 
है, सदियोंसे मजुष्यने जंगली अवस्थाले ऊपर उठनेका जो 
दीर्घ प्रयत्ष किया है इसकी वह देनगी है। उसकी आवश्य- 
कताके मुख्य दो कारण है । पहला कारण यह है कि हमारी 
व्यक्तिगत बुद्धि इतनी वढ़ी-चढ़ी नहीं हो सकती कि वह 
सामाजिक जीवनकी सब आवश्यक बातोको जान सके। 
दूसरे, यदि यह भी संभव हो कि हमारी व्यक्तिगत बुद्धि इन 
आवश्यक बातोकोी जाननेके लिए समर्थ हो, तो भी हमारा 
व्यक्तिगत मन उन आवश्यक बातोंके अनुसार चलनेके लिए 
न तो समर्थ हो सकता है ओर न चलना ही चाहता है। 
यानी नियम-विधानकी आवश्यकता पहले इसलिए: हे कि 
जिस हितको हम व्यक्तिरुपमें जाननेका प्रयल करते है वह 
हमपर प्रगट हो जाय । हम जिस हितके पीछे लगे दे वह 
सामाजिक हित है। सर्व-सामान्य-हिंत होनेके कारण उससे 
हम सब समाजमे बंध जाते हैं ओर इस पभकार चंध कर 
उस सर्वंसामान्य उद्देशकौ प्राप्तिका प्रथन्न करते हैं। इस 
प्रकारके वंधनसे हीं हम अपना निजी व्यक्तिगत हिंत सिद्ध 
कर सकते है। ज्ोगोको यह अलग अलग समकानां कठिन है 
कि व्यक्तिगत हितकी सिद्धि होनेके लिए यह आवश्यक है कि 
सब लोग सर्व-सामान्य-हितकी सिद्धि पहिले कर। इसी 
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कारण मनुष्य-जीवनके लिए नियमविधानकी अत्यंत आवश्य- 
कता है ओर चही हमारी सम्यताका परिचायक है। दूसरे, 
हमारे झआलसी मनको नियमविधानकी पेरणाकी आवश्यकता 
होती है। बिता इस प्रेश्णांके हमारा व्यक्तिगत मत उचित 
दिशाम चलना ही नहीं चाहता। लोगोकोी सर्वसामान्य-हितका 
ज्ञान रहा तो भी वे नियम-विधानकी प्रेरणाके विना निजी 
संकुचित हितकी साथनामें ही रत रहेंगे। कहा जा सकता है 
कि यदि कोई ऐसा हो सका कि उसे सर्वे-सामान्य-हितका 
भरपूर शान हो ओर उस प्रकार चलनेकी उसकी मनः प्रद्ृत्ति 
भी हा तो उसे नियम-विधानकी आवश्यकता न रहेगी। परि- 
पूर्ण दुद्धिफि ऊपर कोई नियमकी व्यवस्था नहीं हो सकती। 
वास्तविक स्वतंत्र मन सदा सर्वोच्च वना रहेगा, वह किसीके 
श्रधीन नहीं हो सकता । परन्तु यह सब खयाली पुलाव है, 
केवल मनकी कल्पना है, मलुष्यका ईश्वंर चबनने जैसी वात हो 
है । ऐसी परिपूर्ण घुद्धिका पाना करीब करीब असंसव है। 
इसलिए उससे कम दजकी वात यानी नियस-विधानकी आवच- 
श्यकताको ,स्वीकार करना ही होगा । हम यह मानते हैं 
कि नियम-चिधान स्वतंत्र चुद्धिकी समता नहीं कर सकता 
ओर प्रत्येक अवस्थाकी आश्यकताकी पूर्ति भी डससे नहीं 
हो सकती, पर जब उस स्व॒तंत्र परिपूर्ण चुद्धिकी संभावना 
इस जगतमे है ही नहीं, तब संभाव्य और व्यचहार्य वातको 
( यानी नियम-विधानको) हमें शिरोधाये करना ही होगा। 
फिर यद्यपि यह सत्य है कि नियम-विधान खतंत्र चुद्धि- 
की चरावरी नहीं कर सकता, तथापि यह तो मानना ही होगा 
कि वह खतंत्र चुद्धिकी उपज है। नियम-विधानसे भत्येक 
सस्तात्य प्रश्न हल नहीं हो सकता तथापि उसका खरछूप सर्घ- 
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व्यापी अवश्य रहता है। डखसे सारे जीवनका नियंत्रण होता 
है । जीवनकी बहुत ही कम ऐसी बाते है जिंनपर उसकी 
सत्ता नहीं चलती । जन्म ओर रत्यु, विवाह ओर विच्छेद, 
सम्मान और अपमान, दएड और पारितोषिक, सदाचार 
ओऔर दुराचार, आदि समस्त बातें उसकी शासन-परिधिमें 
संमित्रित है । यदि किसी बातपर वह अधिकार नही चलाता 
तो डसका कारण यह है कि बाते इतनी छोटी और सूच्म हैँ 
कि उनको कानूनसे बद्ध करना ठीक नहीं है, उनके विषयके 
कानून माने न जा सकेंगे, धत्युत लोग उन्हे बहुत शीत्र 
तोड़ने लगेंगे । इन विषयोम लोगोंको खतंत्र छोड़ देना ही 
सर्वोत्तम है। ताकि वे व्यवहारके अज्लसार अपना बर्ताव ख- 
तंचतासे कर खक । यदि यहाँ किसी भकारका कायदा हो 
सकता है, तो वह है व्यवह्रका | व्यवह्यार्से मूल विषयोके 
कानूनके अभावकी पूर्ति हो जाती है--उनके लिये व्यवहार ही 
कायदा है । व्यवहार मानों कानूनकी इमारतकी दीवालमें छोटी 
छोटी पत्थरोका काम देते हैं । उनके बिना कानूनकी इमारत 
बहुत दिनितक न टिक सकेगी । इसलिए कानून बनाते समय 
व्यवस्थापकको ब्यवहारकी रीतियोका विचार करना ही पड़ता 
है। कानून और व्यवहार परस्पर सस्दद्ध हैं--एकके बिना 
दुसरेका काम नही चल सकता । 
कानून और व्यवहारका परस्पर सम्बन्ध और एक रीति- 
से जाना जा सकता है। पहले पहल व्यवहार ही कानूनका 
काम देता है। धीरे घीरे जब व्यवह्यरकी रीतियोंकी गुत्थी 
बन जाती है, रीतिय/ लोगोपर स्पष्ट नहीं रहतीं, या एक ही 
विषयकी अनेक रीतियाँ देख पड़ती है, तब कुछ रीतियोंको 
[ निश्चित करना पड़ता है, कुछ रीतियोकी कानूनका रुप' देना 
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पड़ता है। इसी तरह कानूनकी, नियम-विधानकी, उत्पत्ति 
होती है। फिर ज्यों ज्यों जीवनके प्रश्न बढ़ते जाते हैं, त्यों त्यो 
अनेकानेक कानून वनते जाते हैं। बिना आवश्यकताके कानून 
नहीं बन सकता, बिना समाजके यह आवश्यकता नहीं पैदा 
हो सकती और बिना राजकीय शक्तिके कानून स्थित नहीं रह 
खसकता। 

परन्तु जहाँ राजकीय शक्तिकी एकता नहीं है, जिस राज्य- 
में एक दल राज्य करता है तो दूसरा दल उसका हुक्म मानता 
है, वहाँ काग्रदेकी वास्तविक सत्ताकी श्यापना नहीं हो सकती, 
वहाँ कायदेकी सर्वोच्च प्रभुता नहीं स्थापित होती। उदाहरणाथे, 
जहाँपर लोकतंत्र स्वापित हुआ सा जान पड़ता है वहाँ वाध्तव 
में एक दलके लोग दूसरे दुलपर शासन करते हैं । शासन-सूतच- 
धारी दल समझता है कि लोक यानी प्रज्ञा हम ही हैं और 
ऐसा समझकर चह दल कायदे वनाया करता है ओर इस 
प्रकारके कायदौसे चह आत्महितकी सिद्धि करता हे। चहाँ 
पर कायदेसे सार्वजनिक हित नहीं, वरन्‌ अधिकारा रुढ़ शासनके 
दितकी सिद्धि होती है | वहाँ यही देखा जाता है कि अधि- 
कारियोके अधिकोर निर्विप्न बने रहें । परन्तु जहाँ कानूनकी 
वास्तविक प्रश्ुता रहतो है, धहाँ ऐसी घात नहीं रहती । वहाँ 
कानून सर्वोच्च रहता है, ओर सारी चाते उसके अहुसार की 
जाती हैं, शासन-संघटन भी उसी प्रकार किया जाता है। वहाँ 
पर सबके लिए एक फानून रहता है ओर उससे सबके दित- 
की सिद्धि होती है। इसी अवस्थामें राज्य स्थायी हो सकता है, 
अन्यथा उसका विनाश आअव॑श्यम्भावी है । 

ऊपरके सखिद्धान्तसे यह भी सिद्ध होगा कि नियमविधान 
की सर्वाच्नता वनी रहनेके लिए उसका अपरिवर्तनशील बना- 
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रहना, उसमें किसी प्रकारका रद्दोवद्ल न होना, आवश्यक 
है। इसके लिए अफलातूनने कुछ मूलभूत विधान ( कानून ) 
'की कल्पना की है। यह कानून ऐसा होगा कि जिसके अज्ञु- 
सार शासकोके सारे कार्य चलेंगे श्र जिसके अ्रतुसार लोग 
'भी अपना जीवन विताबेंगे । उस समयके यूनानमें इस मूल- 
भूत नियमविधानका सिद्धान्त पहिलेखे ही प्रचलित था। 
अफलातूनने उसे और भी अधिक बढ़ा दिया। तथापि उसे 
यह स्वीकार करना पड़ा है कि इस मूलभूत नियम विधानमें 
भी समय समय पर फेर बदल करने पड़ेगे। इसके लिए 
डसकी यह खूचना है कि नियम-विधानके रक्तक उसकी केवल 
रक्षा ही न करेंगे किन्तु आवश्यकताइुसार उसमें समय समय 
यर परिवतन भी करंगे। परन्तु वह राज्यस्थापनाके प्रारम्भ- 
कालमें कुछ ही समयतक हो सकेगा। वादर्मे उसमें तबही 
'परिवर्तन हो सकेगा कि जब समस्त न्यायाधीश और समस्त 
लोग देववाणीकी अजुमति लेकर परिवतेन करनेके विषयमे 
'पुकमत होगे। शिक्षाके नियमोर्म परिवर्तन न होने देने पर 
अफलातूनने खूब ज़ोर दिया है। परिचर्तनकी आवश्यकता 
माननेपर नियम-विधानमें परिवर्तन करनेके आदर्श पर ही 
उसने सारा ज़ोर दिया है। | 

परन्तु जब हम अफलातूनकी बनाई हुई कानूनकी भूमि- 
काओका विचार करते है तब कानूनकी दृढ़ताके उपरि- 
लिखित सिद्धान्तका खरूप सोम्य हो जाता है । व्यवस्थापकको 
चाहिये कि वह प्रत्येक कानूनके साथ उसके तत्वॉका विवेचन 
करनेवाली भूमिका जोड़ दे । उसमे वह लोगोपर यह प्रगट कर 
दे कि इस कानूनका पालन करना क्‍यों आवश्यक है। इससे 
'लोग उसे अवश्य मानेंगे । स्वतंत्र बुद्धिकी आज्ञा मानना आव- 


इस ग्रन्थके सामान्य तल | १११ 


झयक है, पर लोग वहुधा कार्य-कारण जाननेकी इच्छा करते है 
इसलिए यदि लोग यह जान सके कि हमें इस कायदेका 
पालन क्यों करना चाहिये तो फिर उसके पालनके लिए उनपर 
जबरदस्ती करनेका मोका न आवेगा। इसी भ्रकार लोगोकी 
नीतिकी वास्तविक शिक्षा मिलेगी ओर उनका नेतिक विकास 
हो सकेगा। ज़बदंस्तीसे वह काम न होगा जो, कार्य-कारण 
समक्त कर, सच्चे दिलसे कायदेका पालन करनेसे होगा | इस 
अकार ही कानूनके पालन करनेकी प्रदृत्ति लोगोमें पेदा होगी 
और वह स्थायी बनो रहेगी। समाज-व्यवस्थाके स्थायित्व- 
का आधार वत् नहीं, किन्तु शिक्षा होनी चाहिये। तभी 
समाज-व्यवस्थाका वास्तविक हेतु खिद्ध हो सकता है। 

इन तत्वोका समावेश न तो निरंकुश एकतंच्रमे हो सकता 
है ओर भ लोकतंत्रम ही । उसके लिए चाहिये मिश्रराज्यसंधघं- 
टन । अफलातूनने अपने ढंगसे इतिहास ओर दंतकथाका 
डपयोग कर यही सिद्धान्त निकाला है कि व्यवहारमें निरंकुश 
पकतंत्र श्रथवा लोकतंज्रले मिश्र राज्यसंघटन कही अधिक 
अच्छा होता है। इसमें उपरिलिखित व्यावहारिक तत्वोका 
समावेश हो सकता है ओर सबके हितकी सिद्धि हो सकूनी 
है। निरंकुश एकतंत्र और प्रजातंत्र दोना दोपपूर्ण है, यययपि 
दोनोमें कुछ कुछ गुण भी है। लोकतंत्रमें स्वतंत्रता अधिक 
रहती है, पर वहाँ अज्ञलोग विज्ञ वन जाते हैं। निरंकुश 
पकतंत्रमे स्वतंत्रता सर्वादित रहती है, पर वहाँ बुद्धिका राज्य 
स्थापित हो सकता है, यद्यपि यह प्रत्यक्ष देखनेमे॑ कम आता 
है । इसलिए यदि किसी राज्यसंघटनमें दोनोंका मिश्रण 
किया जा सका--शासककी स्व॒तंत्र बुद्धिका उपयोग हो सका 


ओर लोगोको स्व॒तंत्रता मिल सकी तो वहाँ भाईचारेका भाव 
१: ही 


११२ अफलातूनकी सामाजिक व्यवस्था | 


पेदा हो सकेगा। ओर प्रत्येक राज्य-शासनको चाहिये कि 
लोगामें स्वतंत्रता, बुद्धिमत्ता ओर श्रातू-भाव बढ़ावे। यदि 
यह लोकतंत्र ओर एकतंत्रके मिश्रणसे सिद्ध हो सकता है तो 
पेसा मिश्रण अवश्य करना चाहिये। इसलिए उसने अब 
लोगोके अधिकारका विचार विलकुल न करनेवाला दाशनिक 
राजाओके एकतंत्रका सिद्धान्त त्याग दिया और एकतंत्र तथा 
लोकतंत्रका संयोग करनेका प्रयलल किया है। आजकल इस 
मिश्र राज्यसंघटनका एक अच्छा उदाहरण प्रिटिश राज्य-संघ- 
टन है । पर उसकालमे प्रतिनिधित्वका तत्व था ही नहीं। इस- 
लिए अफलातूनने एकतंत्रके स्थानमें अनेक मैजिस्ट्रेट रख 
दिये हैं ओर लोकतंत्रके स्थानमें लोगोका निर्वाचन-मताधिकार 
रख दिया है। इसमें वास्तवमे न तो एकतंत्र ही है और न 
लोकतंत्र ही। अधिफले अधिक इसे सोम्य कुलीनतंत्र कह 
सकते है । परन्तु इससे इतना तो स्पष्ट प्रतीत होता है कि 
अफलातूनफे विचारोमे कुछ परिवर्तेन और विकास हो गया 
है ओर उसने लोकमतका कुछ सस्मान किया है, लोक-स्वातंत्य- 
का तत्व, अव्पांशमे ही क्यो न हो, शासन-क्षेत्रम संमोनित' 
हो चुका है, राज्यशासनका आधार केवल निरंकुश स्वतंत्र 
बुद्धि नही किन्तु लोकमत भी हे। 

»रिपब्लिक" में उसने लोकमतका विचार नाम मात्रको भी 
नही किया, वहा स्वतंत्र तुद्धिकी पूर्ण निरंकुशता प्रतिपादित 
की गयी थी। 'पोलिदिकस! में लोकमतका विचार उसके 
मनमे पेदा तो हुआ, पर वहाँ भी उसने कहा कि राज्य-घुरंघुर 
की स्वतंत्र बुद्धिपर लोकमतका बंधन अनावश्यक है। अब 
प्लॉजः मे उसने शासकवी स्वतंत्रताका कम ओर शासितों- 
को स्व॒तंत्रताका अधिक विचार किया है। ओर इसका कारण 


सामाजिक सम्बन्धोंका विचार । ११३ 


स्पष्ट है। 'रिपच्लिक' भें भ्रम-विभाजनके तत्वके कारण शास- 
कोके अधिकार निरंकुश बन गये। पर लॉज' आत्मसंयमके 
आधारपर स्थित है। बिना स्वतंत्रताके आत्मसंयम नहीं हो 
सकता। वासनाको दुद्धिसे दवानेके लिए स्वातंत्रय चाहिये । 
इसलिए लोकमतका विचार उसे इस ग्रन्थमे करना ही पड़ा। 
सिद्धाग्तमे वह अब भी स्वतंत्र बुद्धिकी उत्तमताकों मानता 
है, उसीको सर्वोच्च बनाना चाहता है । पर जब ऐसी स्वतंत्र, 
शुद्ध, चुद्धिकों अस्तित्व इस जगवम हो ही नहीं सकता तब वह 
कहता है कि लोगोपर उनकी इच्छाके अचुसार ही शासन 
करना चाहिये। अब उसे व्यक्तिगत कुटुम्ब-्यवस्था और 
खंपत्तिका अस्तित्व मान्य हो जाता है। इस मत-परिवर्तनमें 
उसके निजी अज्ञुभवके परिणाम स्पष्ट देख पड़ते है। श्रव 
उसने अपने आदर्शोको मानवी स्वभ्ावके आधारपर स्थित 
किया है। इसीलिए उसकी बतायी यह समाज-चध्यवस्था बहुत 
कुछ व्यवहार हो गयी है। 


दूसरा अध्याय । 
सामाजिक सम्बन्धोंका विचार । 


अफलातूनने एक काल्पनिक राज्यकी रचना की है। इस 
लिए यहाँ सब बातोकी रचना नये सिरेले की गयी है। इस 
राज्यके लोग एक ही स्थानके न होकर भिन्न भिन्न स्थानोके रहें । 
इससे यह होगा कि वे इस नये राज्यके नियम-विधान और 
राज्य-संघटनको पूरा पूरा मानंगे। वे यदि एक ही स्थानके 
रहे तो अपने पूर्व स्थानके आचार-विचारोको यहाँ सी चलानेका 


११४ अफलातूनकी सामाजिक व्यवस्था । 


प्रयत्न करेंगे ओर इसलिए नया नियमविधान श्रमलमें न ञ्रा 
स्रकेगा | इस राज्यकी स्थितिका विचार करते समय अफला- 
तूनने जलवायु ओर भोगोलिक परिस्थितिके परिणामपर 
यथेष्ट ध्यान दिया छै | उसने माना है कि जलवायु और भौगो- 
लिंक परिस्थितिसे राष्ट्रक शील बनता है। एक वातपर तो 
वह अधिक जोर देता है। बह कहता है कि राज्य समुद्रसे 
दूर रहे ताकि लोग जिदेशीय व्यापारम न लग सके। बह 
आत्म-निर्मर रहे । व तो उसे फिसी बाहरी बस्ठ॒की आवश्य- 
कता रहे ओर न वह इतनी उपज पेदा करे कि उसे बह बाहर 
भेज सके। उसके भीतर लकड़ीकी उत्पत्ति चहुत श्रधिक न 
हो | क्योंकि इस पदार्थक्षी अधिकतासे लोग अहाज़ बनाने 
लगेंगे। समुद्र-तटवर्ती राज्य ध्यापारम लगे बिना नहीं रहते 
और इस व्यापारस शीघ्र ही उसका पतन हो जाता है। वह 
चाहता है कि राज्य कृपिप्रधान ही रहे। उसमें न तो बहुत 
अधिक लोग रहै और न वहुत कम | झफलातून कहता है कि 
५०४० लोकसंख्या बहुत ठीक होगी। विभाजनकी दष्सि 
ही उसने यह संख्या चुनी हे फ्योकि इसमें ? से लगाकर 
१० तक प्रत्येक संख्याका भाग जा सकता है।युद्धफे समय इस 
जनसंख्याको सरलतासे ठुकड़ोंमे बॉद सकते हैं. ओर शाम्तिके 
समय कर आदिके लिए भी सरलतासे उसका विभाजन कर 
सकते हैँ । अफलातूनने उसे १२ विभागामे बॉटनेके लिए कहा 
है। इस १२ की संख्याके उसने और अनेक उपयोग बताये है । 
उसमे गणित-मूलक उपयोगका भी विचार अवश्य है। इससे 
स्पष्ट है कि घूम फिर्कर अफलातूनने गणितके उपयोग पर 
कितना ज्ञौर दिया है । परन्तु इन विचारोंसे यहा हमारा विशेष 
सम्बन्ध नही है। इतना सारांश ही हमारे लिए यथेष्ट होगा । 


सामाजिक संस्वन्धोंका विचार । १९५ 


संमाजके साथ व्यक्तिगत जीवनके सस्बत्धोका विचार 
करते समय उसने भिन्न भिन्न तत्वोके सिश्रण पर भरपूर 
जोर दिया है। इससे यह स्पष्ट है कि व्यक्तियोंकी विवांह- 
ब्यवथा तो होती ही चाहिये, पर सिन्न भिन्न वर्गोके भिन्न 
भिन्न ख्ावोंके लोगोंका वियाह उसकी दृष्टिमं अच्छा है। 
व्यक्तिगत जायदाद तो हो, पर उसपर सार्वजनिक नियंत्रण 
अवश्य रहे । यदि कोई धनी हो तो बह स्वेच्छायूवेंक अपने 
धनका गरीबोके लिए उपयोग करे ताकि भूगड़े-फसाद न हो। 

इससे सरुपष्ट है कि 'रिपब्लिक' में चतायी समाज-व्यवस्थका 
उसने यहाँ बहुत कुछ त्याग कर दिया है, यद्यपि अब भी वह 
कहता यही है कि वहाँ बतायी समाज-व्यदस्था वास्तवमे 
सर्वोत्तम है। जहॉपर न कुछ मेरा! है ओर न कुछ 'तेरा? है, 
पर सब कुछ सबका है, वह व्यवस्था वास्तवमें आदर्श है। 
पर उसकी संभावना न होनेके कारण उससे मिलते ज्ुलते 
हितीय श्रेणीके आदर्शेको ग्रहण करना होगा। यहा व्यक्तिया- 
की निजी भूमि और घर तो अवश्य हैं, पर उन्हें सदेव यह 
सोचना चाहिये कि यह सब कुछ सब लोगाका भी है । व्यक्ति- 
विशेषका रहनेपर भी उसका उपयोग सबके लिए होना चाहिये। 
इसके लिए्ट उसने सार्वजनिक भोजन-व्यवस्थाकी योजना 
वतायी है जिसमें सब स््री-पुरुष शामिल हो और जिसका 
खर्च सब कोई मिलकर चलावे । यानी, संपत्तिपर अधिकार 
व्यक्तिका होगा पर उसका विनियोग सबके लिए होगा । 

वह कहता है कि भूमिके बराबर वरावर ४५०४० भाग 
किये जायें और कोई भी ध्यक्ति अपने हिसस्‍्सेकी किसी प्रकार 
दुसरेको न दे सके। भत्येक भागका एक ही मालत्तिक रहे । इसके 
लिए यह आवश्यक है कि जनसंख्या खदैय ५१०४० ही बनी 


११६ अफलातूनकी सामाजिक ज्यवस्था ! 


रहे। यदि किसीके ओर पुत्र न हो, तो उसे चाहिये कि वह 
किसी दूसरेके पुत्रको गोद ले ले। यदि जन्न-संख्या घटने 
लगे (और इसी बातका अफलातूनकों विशेष डर था) तो 
विचाहित लोगोको इनाम दिये जायँ और अविवाहितापर 
जमाना किया जाय। इस प्रकार प्रत्येक भूमि-भागका एक 
मालिक बना रहे । परन्तु इससे कोई यह न समझे कि सबकी 
जंगम सम्पत्ति भी विलकुल बरावर वरावर रहे । वह कहता 
है कि सबकी सब प्रकारकी संपत्ति समान रहना वहुत ही 
अच्छा है, पर यह संभव नहीं है। इसलिए प्रत्येक नागरिक 
अपनी भूमिके मूल्यकी चांरशसुनी जंगम संपक्ति रख सके, 
अधिक नही । इससे यह स्पष्ट है कि अफलातूनके कारपनिक 
राज्यमे एक ओर वह नागरिक रहेगा जिसके अ्रधिकारमें 
अपनी भूमिके सिया और कोई संपत्ति नहीं है, तो दूसरी 
ओर बह नागरिक रहेगां जिसके पास दूसरोके हिस्सेके वरा- 
बर ही अपने भूमिभागके सिच्रा उसके मुल्यकी चारग्रुनी 
पृथक्‌ संपत्ति भी रहेगी । भूमिभागपर अधिकार पाये बिना 
कोई भी पुरुष नागरिक न हो सकेगा, किन्तु यदि उसके 
मूल्यकी चारणुनीसे अधिक संपत्ति उसके पास हो जावे 
तो वह राज्यके खजानेमे संमिलित हो जायगी। भूमिभागके 
सूल्यसे एक शुनी, दोशुनी, तीनगरुनी और चारशुनी तक 
पृथक-संपत्तिके अस्तित्वके अलुखार लोगोकी चार श्रेणियों 
होती हैं। इसीके अल्ठुलार राज्यसंघटनकी रचना बताते 
समय उसने मताधिकार ओर उसके उपयोगकी रचना 
की है। पहले वतला ही चुके हैं कि अफलातून राज्यके सारे 
जनसमुदायके १२५ विभाग करनेको कहता है। प्रत्येक विभाग- 
के लोग अलग अलग रहे, पर प्रत्येककी भूमिके दो डुकड़े हो। 
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उसमे से एक शहरके बीचोबीच रहे ओर दूसरा दूर सीमाके 
पास रहे । ऐसा करनेसे उसका मतलब यह था कि लोग कहीं 
पर गुट न बना सके और सवका स्वार्थ सब जगह बँटा रहे। 
स्मरण रखनेकी वात है कि इग्लेडम भी किसी समय इसी 
सैतिका अवलंबन किया गया था। नितान्त आधुनिक कालमें 
प्रथम पेशवा बालाजी विश्वनाथने सी सरदारोको जागीर देते 
समय इस तत्वपर अमल किया था। 

प्रत्येक नागरिकके पास भूमि तथा कुछ निजी संपत्ति 
रहनेकी अजुमति तो अफलातूनने दी, पर किसी भकारका 
शेजगार-धंधा कर द्रव्य कमानेसे उसने उन्हें मना कर दिया 
है। इस प्रकारके धंधे करनेसे लोगोकी मनोवृत्ति अच्छी न 
रह सकेगी | इसके अतिरिक्त वह यह भी कहता है कि किसी- 
फे पास सोना चॉदी भी न रहने पावे। हाँ, लेनदेनके लिए 
सिक्का अवश्य उनके पास रहे। पर कोई ब्याज न ले। यदि कोई 
अपना रुपया अन्य फिसीको देवे ही तो राज्य उसे घसूल 
करवा देनेके लिए ज़िम्मेदार न होगा। इस प्रकार नागरिक 
यदि रोजगार-धंधेसे दुए रहा, सोना-चाँदी उसके पास न 
रही, धनको वह व्याज़पर न लगा सका तो उसे द्वग्यलोभ न 
पैदा होगा | फिर चह अपने मन और शरीरका चरम विकास 
करनेके लिए स्वतंत्र रहेगा । धनदोलतका लोस इस विकास- 
का परम शत्रु है। उससे कौनसी चुराइयाँ नहीं पैदा होतीं? 
घधनसे भी कभी सदाचारका मेल हुआ है ? इसलिए राज्यको 
चाहिये कि वह लोगोको अधिक मात्रा धनद्वव्यके पीछे पड़ने- 
से रोके | इसी तरह उसका और लोगोका उद्देश सिद्ध होगा । 
धनद्ग॒व्यसे व्यक्तितत आचरण बिगड़ता है और राज्यमें लड़ाई- 
अंगड़े पेदा होते हैं। इससे राज्यकी शान्ति और एकता 
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नष्ट हो जाती है। ज्ञिस शासककी यह इच्छा है कि मेरी 
प्रजा सदाचरणमें रत रहे ओर मेरे राज्यके भीतर शान्ति 
बनी रहे, उसे कृषिपर ही अधिक ज्ञोर देना चाहिये। किन्तु 
खेती भी इतनी ही करनी चाहिये जितनी शारीरिक और 
मानसिक आवश्यकताओंकी पूर्तिके लिए आवश्यक है। ऐसे 
राज्यमे व्यवस्थापकको चहुत अधिक नियम न बनाने पड़ेंगे, 
क्योकि लोगोके द्रब्याजनके उपाय परिमित रहंगे। इसका ' 
अर्थ यह नही कि वे सोभाग्यशाली न समझे जा सकगे। 
व्यर्थके झगडोसे बचना क्या सौभाग्यकी वात नही है? इस. 
प्रकार जो समय मिलेगा, वह निजी मानसिक और शारीरिक 
विकासमें लग सकेगा। यहाँ प्रत्येककी निजी भूमि है, गुलाम 
लोग उसकी खेती-बारी कर देते हैं ओर उपजका कुछ हिस्सा. 
लगानके बतोर अपने स्वामीको देते है; सारे नागरिक एकत्र हो 
भोजन करते है, वे अपने मन और शरीरका परिपूर्ण विकास 
करनेकों स्वतंत्र हैं। क्या यद कम सौभाग्यकी बात है? 
तथापि अफलातून मानता है कि यह व्यवस्था पूर्यादर्श नहीं 
है, यह फेवल डितीय श्रेणीका आदशे है। परन्तु यदि भली- 
भांति विचार किया जाय तो यह आदश भी फेवल आदश ही 
जान पड़ता है, उसके व्यवद्ाारमं आनेकी आशा कम है ॥० 
संपत्तिपर जो बंधन लगाये गये है, मर्यादासे अधिक द्वव्यको 
उनसे लेनेकी जो बात कही गयी है अथवा पत्येक नागरिकफे 
भूमिभागके दो डुकड़े करनेकी जो रीति बतायी गयी है, वह 
कद्ाचित्‌ किसी मजुष्यको पसंद न होगी। अफलातूनने भी 
यह बात ख्ीकार की है, परन्तु साथ ही उसने कहा है. 
कि पहले पहल किसी भी आदर्शका विवेचन आदर्श जैसा ही 
करना चाहिये। व्यव॒हारके प्रश्नोके कारण उसमें पहलेसे काट- 
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छाँद करना ठीक नहीं दै। परन्तु इस स्वीकृतिसे इतना तो 
अवश्य सिद्ध होता है कि 'लॉज'का आदशे भी केवल आदशों 
है, 'रिपम्लिक के पूर्णादर्शके समान यह भी इसी रुपमे व्यवहार-- 
में नहीं आ सकता । अफलातूनके पक्तमं इतना कहना उचितः 
होगा कि इस व्यवस्थाके मौलिक तत्वोमे कुछ विशेषता" 
अवश्य है, किसी न किसी रूपमें कही न कही और कभी न 
कभी उनपर अमल श्रवश्य हुआ है । | 
हाँ, इसमें सम्देह नहीं कि उपरिलिखित व्यवस्थामें एक: 
बड़ा भारी कलंक यह है कि वह गुलामीके आधारपर खित' 
है। चाहे वे ज़मीनके किसान वेशधारी नोकर ही क्यों न हो, वे 
गुलाम या दास अचश्य हैं। यद्यपि अफलातूनने कहा है कि' 
इन गुलामोको अच्छी तरह रखना चाहिये, इनसे उदारता 
ओर दयाका वर्ताव करना चाहिये, तथापि यह कहना ही 
पड़ता है कि इससे कलंक दुर नहीं होता, वह केवल सौम्य हो- 
जाता है । फिर जब हम यह ख्याल करते हैं कि निजी लोगोको 
नहीं; वरन बाहरी लोगोको, भिन्न सिन्न भाषा-साषी विदे- 
शियोको, गुलाम बनानेके लिए उसने कहा है, तब तो हम: 
गुलामोके प्रति उसकी उदारता बिलकुल भूल जाते है । उसकी 
ऐसी समझ ही थो कि विदेशी लोग मानसिक विकासमें यूना- 
नियोकी वरावरी नही कर सकते, यूनानियों जैसा उनका मान- 
सिक विकास नहीं हो सकता | उसके मतका सार यह है कि 
गुलाम लोग यूनानियोसे एक परकारके बिलकुल भिन्न भाणी 
है। आज इस मतको कोई भी ख्ीकार नहीं कर सकता। जो 
व्यवखा गुलामोके अस्तित्वपर स्थित हो, वह कलंकपूर्ण है । 
वह आदशेके उद्चासनसे च्युत हो जाती है और कमसे कम 
सिद्धान्त रुपमें तो आजका सभ्य” संसार उसे नहीं ही मान 
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सकता । वैसे तो प्रत्यक्ष व्यवहारमें आज भी खासी झुलामी 
प्रचलित है और कदाचित्‌ अफलातूनके गुलामोसे इन गुलाम 
न कहे जानेवाले झुलामोंकी दशा कई दर्ज़ घुरी है। फिर भी 
प्रत्यक्ष सिद्धाग्तम॑ आजका सभ्य संसार गुलामीकी ध्रथाका 
समर्थन नहीं करता। 

हम ऊपर कह चछुके हैं कि अफलातूनके विचारातुसार 
नागरिकाको द्वव्यलोभकी छूतसे बचनेके लिए कोई रोजगार- 
धंधा न करना चाहिये । परन्तु इसका यह मतलब नहीं है कि 
राज्यमे किसी प्रकारका रोजगार-धंधा चले ही नहीं। यदि 
विदेशी लोग वहाँ रोजगार-धंधा कर तो बुरी वात नहीं है। 
ल्लाज' में भी एक प्रकारका श्रम-चिभाजन है। 'नागरिंक लोग' 
शासनकार्य कर ओर अपने शारीरिक तथा मानसिक विका- 
सम रत रहे, गुलाम खेती करें, और “विदेशी लोग” रोजगार- 
धंधा करें| इस प्रकार हम देखते हैं कि श्रन्तमे यहाँ भी लोगो- 
का एक प्रकारका वर्गीकरण, जातिभेद्‌, आ ही गया, 'रिपणश्लिक' 
फे मूलभूत तत्वका प्रतिपादन हो ही गया। यही नहीं, उसने 
यहभी कहा है कि कोई भी विदेशी एकही रोजगार-धंधा करे । 
इससे प्रतीत होता है कि श्रमविभाजनके तत्वको ही उसने 
दुसरे रूपसे इस अ्रंथर्मे भी प्रतिपादित किया है। आगे चलकर 
उसने ऐसी व्यवस्था बतायी है कि अत्येक श्राममें भी प्रत्येक 
रोजगार-धंधेका एक एक विदेशी पुरुष अवश्य रहे । यही नही, 
उसने विदेशी व्यापारको भी थोड़ा बहुत स्थान अवश्य द्या 
ओर यह व्यापार स्वतंत्रतासे चलने देनेको कहा है ] न तो वहाँ 
आयात-कर रहे ओर न निर्यात-कर। हाँ, रंग, मसाले जैसो 
अनावश्यक विलाससामओी राज्यमें न आने देनी चाहिये ओर 
स्वयं राज्यके लिप्ट जो सामग्री आवश्यक हो, उसे देशसे बाहर 


सामाजिक सम्वन्धोका विचार । १२१ 


ज़ जाने देना चाहिये। विदेशी लोग राज्यमें रहेगे, इसलिए 
उन्हें खाद्-सामग्री लगेगी । यह खाद्य-सामग्नी नागरिक लीग 
उन्हें बेचें, पर उससे धन कम्ानेके लोभमें थे न पड़े। छोटे 
छोटे व्यापारी रहें, पर वे धन बढ़ानेकी चिन्तामें न लगे। 
अफलातूनने जिस प्रकार धनपर व्याज लेनेका निषेध किया है 
उसी प्रकार चीजें डधार देना भी मना किया दै। यदि कोई 
चाहे तो वह भठी ही अपनी जिम्मेदारीपर कज दे, पर राज्य 
उसे घसूल न करवायगा । मेजिस्ट्रेट लोग पस्तुआंकी कीमत 
नफा आदि निश्चित कर वंगे ओर थे बदले न जा सकेंगे । 
सारा लेनदेन खुले चाजारमे होगा। चस्तुओमे किसी प्रकार- 
का मिश्रण कर उन्हें बिगाड़ना दरडनीय होगा। 

इस विवेचनले यह स्पष्ट हो गया होगा कि अफलातून 
नायरिकाको रोजयार-धंधेसे, लेनदेनसे, यदि बरी रखना 
चाहता दे तो इसका कारण यह नहीं कि उन्हें चह कुलीन 
दर्जका बना रखना चाहता है। उसका मतलब यह है कि वे 
जीतिपूर्ण, सदाचारी, वने रहें। अनावश्यक कूपसे द्वव्यके 
पीछे लगनेसे मजुष्यकी नीति ठीक नहीं रह सकती । कुछ 
संपत्ति प्रत्येकके लिए आवश्यक है, इसके बिना किसीका काम 
नहीं चल सकता | पर विल्कुल धनके पीछे पड़ ज़ानेसे नेतिक 
अधोगति धारणश्भ हुए बिना न रहेगी। अफलातूनके कहनेपें 
सत्यका वहुत कुछ अंश है। जिसे आत्मिक विकास उद्दिष्ट है, 
उसे द्रव्यऊे पीछे चहुत न पड़ना चाहिये। अत्यधिक द्वव्योपा्जन 
ओर आत्मिक विकासका मेल कभी नहीं हो सकता। हिन्दुओं 
की सामाजिक व्यवस्थामे ब्राह्मणोंकी जो अधिक द्वव्याज॑नसे दूर 
रखा था, या चतुराश्रम-न्यवस्थाके तीसरे और चोथे आश्रममें 
द्रव्य-संगतिसे दूर रहनेके लिए कहा था, उसका भी उद्देश्य 
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वही रहा होगा जो अफंलातूनके उपरिलिखित सिद्धान्तका है, 
ऐसा स्पष्ट देज पड़ता है । जो लोग ऐसी रीतियोसे द्वव्याजन 
करते है जिनसे द्रव्यलोस बढ़नेकी संभावना है, वे अपने 
आत्मिक विकासपर ध्यान देंगे, ऐेसी संभावना कम है । यह 
सिद्धान्त सदैव सत्य रहेगा। फिर भी, जैसा ऊपर कह चुके 
हैं, उसके लिए गुलामीकी प्रथा नितान्त आवश्यक नहीं कही 
जा सकती । संतोषपूर्ण मनसे भ्रम करते हुए द्वव्योपाजेन 
करना किसी प्रकार हीन द्जेका कास नही कहा जा सकता । 
हों, व्यापार-ध्ंधे या रुपयोका लेनदेन मलुष्यको विगाड़े बिना 
न रहेगा। आत्मिक विकासके इच्छुकको इनसे दुर रहना 
उचित है। इसीसे ब्राह्मणोक्रे लिए यह वात बज्य थी और 
अफलातूनने भी श्रपने नागरिकोंके लिए इसे बज्य कहा है। 
समस्त जगत्‌॒का अज्ुभव भी यही बताता है। हॉ, फार्यीगररीके 
छोटे छोटे धंधोर्म द्रव्यलोभकी अधिक दछुराई नही पैदा हो 
सकती । कदाचित्‌ श्रफलातूनने भी कहा है कि जिन बश्चोको 
आगे किसी कलाके धंधेमे, उदाहरणार्थे, वढ़ई॑गिरी या शिल्षपमे, 
पड़ना है उन्हें पहलेसे उसका अभ्यास करना आवश्यक है । 
सारांश यह है कि जिन धंधोसे नैतिक अधोगतिका डर अधिक 
है वे आत्मिक विकासके इच्छुक लोगोंको वर्ज्य है, शेष धंधों- 
को वे अपना सकते है । 

अवब हम ग्ृहन्यव्थाका विचार करते हैं। इस सम्बन्ध 
जो पहली बात हमें स्मरण रखनी चाहिये वह यह है कि 
(रिपब्लिक' के समान यहाँ भी रियोंको सब बातोमें पुरुषोंके 
बराबर ही बताया है। वे भी सहभोजमें सम्मिलित हो | आव- 
श्यक हो तो पुरुष अलग बैठे, स्लियाँ पास ही अलग बेठ। 
पुरुषों जैली शिक्षा उन्हें भी मिलनी चाहिये । कसरत, कवायद, 


सामाजिक सम्बन्धोंका विचार | १५३ 


इर्नामेणट आदिम स््रियाँ भी भाग लें। समय पड़ने पर वे युद्ध 
भी संमिलित हो सके, इसलिए सैनिक शिक्ताका अ्रश्यास उन्हें 
भी करना चाहिये। पर अफलातूनने यह नहीं बताया कि उन्हें 
राज्य-फर्मचारी भी चनना चाहिये या नहीं ओर निर्वाचनका 
मताधिकार उन्हें होना चाहिये या नहीं। हाँ, विवाहके सस्ब- 
न्धके कर्मचारियोके पद उन्हें देनेके लिए अवश्य कहा है। कह 
नही सकते कि इस वातका विचार भूलके कारण रह गया 
अवया उसने उन्हें रांजकमंचारी बनने ओर निर्वाचनमत देनेके 
योग्य ही नहीं समझा । 

अफलातृनने विवाह-कार्यपर राज्यके यथेट्ट नियंत्रणकी 
सलाह दी है। उसका कहना है कि प्रत्येक पुरुषकी एक ही 
पत्नी होनी चाहिये। विवाहके लिए उसने यह आवश्यक 
बताया है कि तरुण ओर तरुणियाोम पहले परस्पर प्रेम पेदा 
हो। इसके लिए प्रत्येक महीनेमें एक धर्मिक समारंभ होना 
चाहिये। यहॉपर तरुण-तरुणियों परस्पर परिचित हो 
और उनमें पेम-साव पेदा होवे | विवाहके पहले युधक-सुवतियाँ 
शक दूसरेको चस्रविहीन होकर देख ले। ओर उसने यह सी 
खुझाया है कि अपनी तन्दुरुस्तीका पूरा चयान भी थे एक 
दूसरेसे कर। उसने यह पघतिपोदित किया है कि विषम खमा- 
चोके युवक-युवतियाम विवाह होना लाभदायक है। मिश्रणके 
सत्वका उपयोग उसने यहाँ भी रखा है | गरीबोके विवाह धनी 
लोग्गेसे, उतावले खभावके लोगोंके विवाह शान्त खभावके 
लोगोसे होने चाहिये। इस सब यह उद्देश होना चाहिये कि 
विवाह फरना तथा लड़के-बच्चे पैदा करना समाजहितके लिए 
आवश्यक है और इसलिए पेसा करना भघत्येकका कर्तव्य है। 
संतति-प्रजननको उत्तेजना देनेके लिए निरीक्तिकाओंकी नियुक्ति 
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भी उसने खुझायी है। माता-पिताको कुछ विशेष अधिकार दिये 
जायेँ और उनका भिन्न भिन्न प्रकारसे सम्मान किया जाय। 
जो पंतीस वर्षकी अवस्थाके बाद अविवाहित बने रहे, उन्हें 
दण्ड दिया जाय ।& ह 
अफलातूनने यह भी कहा है कि जिनके अधिक लड़के हो 
उनकी संतानकी ब्रद्धि रोकनी चाहिये। जैला कि हम ऊपर 
बता ही चुके है, अफलातूनकों इस बातकी आवश्यकता 
सदैव मालूम होती रही कि भमलुध्य-संख्या तथा नागरिकोकी 
संख्या सदैव एकसी वनी रहे। इसके लिए्ट कहीं उत्तेजनकी 
ओर कहीं नियंत्रणकी आ्रावश्यकता होगी। बच्चे अच्छे होनेके 
लिए आवश्यक है कि माता-पिता मन और शर्ीरसे स्वख 
रहे । उसने यह भी बताया है कि “पति-पत्नी मा-बापसे अलग 
होकर अपने निजी घरमें रहे, संतति उत्पन्न कर उनका पालन 
पोषण करे, इस प्रकार पीढ़ी दर-पीढ़ी जीवन-प्रकाश फैलाते 
रहे ओर नियमके अज्ुसार देवोकी उपासनादि करते रहें ४” 
यदि पति-पलीमें स्वभावोकी मिन्नताके कारण मेल न रहे और 
निरीक्षिकाय उनमें किसी प्रकार मेल न करा सके तो विवाह- 
विच्छेद होना बुरा नहीं । विज्ञ पाठकोपर यह प्रगट हो ही गया 
होगा कि विवाह होनेपर पल्नीको लेकर माता-पितासे पतिके 
अलग रहनेकी पद्धति तथा विवाह-विच्छेद्की प्रथा हिन्दुओफी 
घूल रीति और विचारके विरुद्ध है। हम यहाँपर इसकी भसलाई- 
चुराईका विचार नही करना चाहते । यह बात अभी हम पाठ- 
“ कौपर ही छोड़ देना चाहते है। 





& आजकल भी फ्रान्स जैसे कुछ देशोमें इसी वातके लिए दण्ड और 
पारितोपिककी प्रथा चल निकछी है ।--लेखक 
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अफलावूनके इस काव्पनिक समाजकी शासन व्यवस्था्मे 
जो पहली बात ध्यानमें रखने लायक है वह यह है कि नियम- 
विधानकी प्रभ्ुुता सर्वोच्च है, उसके ऊपर और किसीका प्रभुत्व 
नहीं | इसका यह भी अर्थ है कि उस नियम-विधानके चदलने- 
का या उसमें कुछ भी परिवर्तेन करनेका अधिकार किसीको 
नहीं है। सारी शासन-संस्थाओकी रचना इस नियम-विधानके: 
अलुसार करनी चाहिये। इससे स्पष्ट है कि जिस प्रकार आज- 
कल प्रत्येक राज्यमें वहुधा कोई न कोई शासन-संखा पेसी 
होती है जो कादूनको बदल सकती है ओर इस प्रकार जिस- 
की सत्ता कानूनके भी ऊपर होती है, उस प्रकार अफलातूनके 
काहपनिक राज्यमे कोई संखा नहीं है। 

हम पहले एक स्थानपर वतला चुके हैं कि अफलातूनने 
एक नितान्त नवीन राज्यकी स्थापनाकी कद्पना की है। इस 
नवीन समाजके लोग भिन्न भिन्न स्थानोसे आये हुए रहेंगे ओर 
इस कारण उनके कोई कानून-कायदे न रहेंगे | इसलिए 
धारंसम एक निरंकुश शासक तथा तत्वदर्शी व्यवस्थापककी 
आवश्यकता होगी। ये दोनों मिलकर नियम-विधान बनादेंगे 
ओर लोगोपर ये उसका अमल करेंगे। इस अमलके लिए 
कभी वलका, और कभी निज आचरणुके उदाहरणुका उपयोग 
करना होगा | परन्तु अफलातून अपने अ्रंथके छुठवे भागर्भ यह 
वताता है कि एक निरंकुश शासकके खानमें उस समाजके कुछ 
संखापक रहेंगे ओर व्यवस्थापकसे मिलकर ये सब इस नये 
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'राज्यकी व्यवखा इत्यादि करंगे। इस नवीन राज्यके लोग पहले 
पहल एक दूसरोसे अपरिचित रहेंगे ।* इसलिये वे यहन 
जान सकेंगे कि किसे किसे पदाधिकारी बनाना चाहिये। 
नियमविधानके हेतु आदि न जाननेके कारण वे खयं उसके 
अजुसार ठीक ठीक असल न कर सर्कंगे। इसलिए उन्हें 
चाहिये कि वे नियमविधानका रक्षक-मंडल चुने । इस रक्षक- 
मंडलके बहुतेरे सद्रुय उन्ही नव समाज संस्थापकोम से रहेगे। 
'कुछ कालके लिए २०० सदस्योका एक और मण्डल रहेगा। 
इसका काम अन्य मैजिस्ट्रेटॉके छुनावपर देखरेख रखना 
और उन्हें पदाधिकारी बनानेके पहले उनको अच्छी जॉच 
पड़ताल करना होगा। इतना हो जाने पर यह समभो कि 
नवीन समाजकी स्थापना हो गयी अब बह राज्य अपने काम- 
को भली शांति सँभमाल सकेगा और अपनी शासन पद्धतिको 
"स्थायी खरूप दे सकेगा । 
सुस्थापित राज्यमें पहले तो लोक-लभा रहेगी। भत्येक 
नागरिक इसका सदस्य रहेगा । हम बतला चुके हे कि धत्येक 
'नागरिककी भूमि ही नही बरन्‌ कुछ,निजञी जायदाद भी रहेगी 
'जो भूमिकी कीमतकी चारणशुनी तक हो सकेगी । इस निज्ञी 
'जायदादके अज्ुसार नागरिकोके चार वर्ग भेद होगे। लोक 
सभाके अधिवेशनम प्रथम दो वर्गोके नागरिकोका आना अनि- 
'चार्ध होगा, पर शेष दो वर्गोका आना ऐच्छिक रहेगा | परन्तु 
'यदि किसी नागरिकके पास शरस्दर न हो और उसने सेनिक 
अशेक्षा न पायी हो, तो वह लोकसभाम संमिलित न हो सकेगा । 
इस नियममे किसी तरहका सेदाभेद व रहेगा । इस लोक- 
सभाका वहुतेरा काम निर्वाचन सम्बन्धी रहेगा । वह नियम- 
विधानके रच्तक-मसरडलको, विचार-ससाको तथा भिनत्र भिन्न 
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शासकोको छुनेगी। इसके अतिरिक्त बह सेनाके सेनापतियो- 
को तथा कुछ खानीय एदाधिकारियोंकों भी छुनेगी । नियम- 
विधानके रक़तक-मंडलमें सेंतीस सद्रुय रहेगे ओर वे तीन 
बारके मत-प्रदान-पद्धतिले घुने जावंगे। पहली बार ३०० 
उम्मेदवार छुने जावेंगे। दूसरी बार इचनेसे १०० छुने जायेंगे 
और तीसरी चार इनसेसे ३७ घुने जावगे । 

दिचार-सभाका निर्वाचन कुछ अधिक पेचीदा है । इसमें 
३६० सदस्य रहेंगे ओर ऊपर बताये चार पर्गोमेसे प्रत्येक 
बर्गके नब्दे नब्बे प्रतिनिधि रहेगे। पहले पहल लोक-सभा दारा 
उम्म्ेदवारोका चुनाव करना होगा। यह स्पष्ट ही है कि यहाँ 
किसी व्यक्ति या शुट्के छाण सामज़द्‌ करनेका चलनन 
रहेगा। भिन्न भिन्न चर्गके उस्मेदवार भिन्न भिन्न रीतिसे चुने 
जावगे। प्रत्येक बर्गके नागरिकौका यह काम होगा कि थे 
पअ्थम दो वर्गोंके डम्भेदवारोको छुननेमे साग ले। यदि थे ऐसा 
न करे ठो उन्हें दुर्ड मिलेगा। तीखरे बर्गके उसम्मेदवारोको 
चुननेमे प्रथम तीन वर्गके नागरिकोको अवश्य भाग लेना होगा, 
पर चोथे चर्गके नागरिक भले ही इनके निर्वाचन-कार्यमें भाग 
न लें। चौथे वर्गके उस्म्रेदवारोफो झुननेसे प्रथम दो वर्गोंके 
लोगोको अचश्य भाग लेना होगा, पर शेप दो चर्गके लोग 
चाहे तो उसमे भाग न लें। इस घकार प्रत्येक वर्गके उम्मेद्‌- 
बारोको छुत लेनेपर उन्हींमेसे दूसरा चुनाव होगा। इस चार 
भत्येक नागरिकको चुनावमें भाग लेना होगा और उस उस्मेद्‌- 
वारमेसे प्रत्येक वर्गके केवल १८० लोग चुनने होंगे। तीसरी 
चार प्रत्येक वर्गके इन १८० लोगामेंसे चिट्ठी डाल कर &० लोग 
चुने जावेंगे। इस प्रकार चार चर्मोंके कुल ३६० सदस्योका 
विचार-सभाके लिये चुनाव होगा । 

त्प््& 
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यह संपष्ट ही है कि इस निर्वाचेन-कार्यमें प्रथम दो बंगौंका 
अधिक प्रभाव रहेगा | तथापि येंह भी मानना होगा कि चाह 
तो प्रथम उम्मेद्वारोकों चुननेम सारे नांगेंरिक भाग ले संकंते 
हैं। दूसरे चुनावमें सबको भाग लेना अनिवार्य है। तीसरी 
बार समता स्थापित करनेके लिए चिंहियों द्वारा चुनाव बताया 
है। इस प्रकार दो निर्वाचन पद्धतियोका इसमें संमिश्रण है। 
इसमें सार्वलौकिक मताधिकार तो है ही, पर लोकवबर्ग प्रूलक 
मंतांघिकार भी हे। लोकतंत्रात्म॑ के छुनोचके साथ साथ कुलीन- 
तंचात्मंक चुनाव भी है । कुलीनवर्गोंके प्रभावका कारण यह है 
कि निर्वाचनादि कार्य वर्गके महत्वके अनुसार होने चाहिये । 
अफंलातूनके मतानुसार वास्तविक समंर्ता इसीमें है, इसी 
प्रंकारकी समता न्याथ्य है, इसीसे राज्यमे मेल और ख्ायित्वे 
ही सकते है। क्योंकि जहॉके नागरिंक यह सोचते रहें कि 
योग्यताक्े अनुसार अधिकार नहीं मिलते घहाँ शान्तिकी 
स्थॉपनी होनो कठिन है । तथापि शान्तिके लिए यह भी 
आवश्यक है कि लोगोकों परस्परमें बहुत अधिक भेद्‌ न जाने 
पड़े । इसीलिये चिट्ठी डालकर छुननेकी पद्धतिमे सा्वदेशीय 
समता स्थापित कर दी गयी है। 

अफलादूनके समंताके तत्वेकी कुछ आलोचना करना 
आवश्यक है | वह कहता है. कि योग्यताके अछुसार अधिकार 
आंध होना ही वास्तविक समता है, ओर यह योग्यता धनपर 
अँचलंचित देख पड़ती है। परन्तु प्रश्न हो सकता है कि कया 
चघनके अजुलार योग्यता भी आ जाती है। दया दिरक्र भट्टा- 
चाय अथवा उुुंणभारठार लक्ष्मीपति नही होते? क्या ऐसे 
लोगोंको अधिक अधिकार प्राप्त होना वाड्छित है ? यदि यह 
मान भी लिया कि अधिक योग्य लोगोंको अधिक अधिकार प्राप्त 
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होने चाहिये, तो भी यह तो नहीं मान सकते कि अधिक धनसे 
अधिक योग्यता भी आ ही जाती है। धन और योग्यताका कोई 
अड्ञांगी सम्बन्ध नही है। धनके अनुसार समाजमें राजकीय 
अधिकार प्राप्त होना कभी अच्छा नहीं कहा जा सकता। इसमें 
शिक्ताका महत्व तो है ही नहीं, पर मज्ुप्यत्वका भी मान नही 
है। वस्तुआका सूल्य वस्तुआँकी अधिकता या कमी तथा माँग 
पर अवलंबित रहता है । इस प्रकार लोग धनी या गरीब हो 
सकते है । इसलिए यह तत्व कि धनके अज्लखार मजुष्यको 
राजकीय अधिकार मिलें, कभी अच्छा नही कहा जा सकता। 
वास्तविक राजकीय समता इसीमें है कि लोग किसी बातें 
वरावर रहें था न रहे, पर सबके राजकीय अधिकार और 
फानूनको दिमें लबकी स्थिति समान रहे । लोगोंके समताकी 
जाँच और किसी प्रकार नहीं हो सकती । भन्ुष्य होनेके कारण 
ही सब मनुष्य समान होने चाहिये--समताका भुख्याधार 
मजुष्यत्व ही है। 

भिन्न भिन्न प्रकारके चुनावके सिवा लोकसभाके हाथमेँ 
और तीन कास है। यदि कोई भजुष्य राज्यके विरुद्ध कोई अप- 
राघध करे, तो उसपर वह विचार करेगी। यदि नियम- 
विधानमें कभी किसी परिवर्तनकी आवश्यकता हो तो उसकी 
अजुमति इसके लिए आवश्यक होगी। विदेशियोंको राज्यमें 
चीख वर्षले अधिक रहनेकी परवानगी देनेका अधिकार भी 
डसे रहेगा। परन्तु रोजमर्राके कार्मोक्रे विचासका कार्य उसके 
हाथ न रहेगा और यह स्पष्ट ही है कि ऐसी बड़ी सभासे 
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रेख करेगा। ये ही भाग विदेशियों ओर नागरिकोसे सलाह- 
मशविरश करेंगे ओर उनका कहना सुनेंगे तथा ये ही लोक- 
सभाके साधारण ओर विशेष अधिवेशन करावेंगे। परन्तु ये 
अपना कार्य शासक-#ऋण्डलके सदस्योकी अज्ञुमति लेकर 
किया करेंगे। |] 
शासक-मरडलके सदस्यों यानी मेजिस्ट्रेयोकी संख्या सेनीस 
रहेगी। ये ही नियम-विधानके रक्चक होगे ओर अपने पद्पर 
बीस वर्षतक बने रहेगे। पचास चर्षकी अवखाम ही फोई 
इस पदपर आरूढ़ हो सकेगा ओर सत्तर घर्षकी अवस्थाके 
वाद उससे उसे दुर होना होगा। इनमेंस्रे एक व्यक्ति सबोका 
प्रधान होगा और उसके हाथम शिक्षाका समस्त कार्य रहेगा 
यानी वह शिक्षामंत्रीका काम करेगा। वह अपने पदपर केवल पॉच 
वर्ष रहेगा। यह स्पष्ट ही है कि उसका पद अत्यन्त भहत्वका 
है ओर इस कारण बह ऐसा पुरुष रहेगा जो राज्यमे सर्वश्रेष्ठ 
हो | अफलातूनके इस काल्पनिक समाजका समुख्याधार उसकी 
शिक्तापद्धति है। इसलिए यह सर्वश्रेष्ठ कार्य राज्यके सर्वश्रेष्ठ 
घुरुषके हाथमे होना आवश्यक और सख्वाभाविक है । 
... श्रव हम अफलातूनके इस काल्पनिक राज्यकी न्यायव्यव- 
स्थाका वर्णत करेंगे | न्‍्यायव्यवस्थाके लिए पहले सारे मामलोंके 
दो भाग किये गये हैः ( १ ) खानगी मामले और (२ ) खावे- 
जनीन मामले । खानगी मामलौकी तीन श्रेणियाँ और न्याया- 
लय बताये है। पहले, आसपासके लोगो ओर मित्रोकी पंचा- 
यत है। यह योग्यतम न्‍्यायातय है, फ्योंकि इसे मामलेकी 
खारी बाते भलीभाँति मालूम रहती हैं। इसके ऊपर राज्यके 
बारह विषयविभागकी अलग अलग शअदालतें है । इसके 
न्यायाधीश चिट्ठी दारा घुने जाने चाहिये। इस प्रकार इसमें 
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लोकनियंत्रणका तत्व संमिलित है। इससे सच लोगोको यह 
मालुम होता रद्देगा कि हम भी राज्यमे 'कोए' है। तीखरे दर्जे- 
की अदालतर्मे कुछ चुने हुपए न्यायाधीश रहेंगे जिन्दें प्रतिवर्ष 
मैजिस्ट्रेट लोग चुना करेंगे। इस न्‍्यायालयके कामको सलवलोग 
देख सकेंगे, प्रत्येक न्‍्यायाधीश अपना मत खुले तोरले देगा । 
सारे मैजिस्ट्रेयोको न्‍्याय-दिचारके समय उपस्थित होना 
होगा । सार्वजनीन खरूपके मामले लोकसभाके हाथमे रहेंगे। 
राज्यके विरुद्धका अपराध सारे लोगोफे विरुद्ध ही है, इस 
लिए समस्त लोगोको ही उसपर विचार करना चाहिये । उस 
मामलेकी जॉच-पड़ताल तीन सुस्य मैजिस्ट्रेट करेंगे, पर न्‍्याय- 
विचारका समस्त कार्य लोकसभाके हाथमे रहेगा | 

इस छोटेसे राज्यमं खानीय अधिकारियोकी विशेष आव- 
श्यकता नही देख पड़ती । यहाँ नगर-निरशीक्षक तथा वाजार- 
निरीक्षक अवश्य हैं । देहातके प्रत्येक भागकेे लिए देहाती 
निरीक्षक भी रहेंगे। इनकी संख्या पॉच रहेगी, वे अपने अपने 
भागसे चुने जावेंगे ओर अपने पदपर दो सालतक रहेंगे | इन- 
का कुछ कार्य तो शासनसस्बन्धी और कुछ कार्य स्याय- 
सस्वन्धी रहेगा । ये तोग अपने अपने लिए वारह चारह तरुण 
साथी चुन लेगे। इन्हे शिक्षा देनेका कार्य निरीक्षकोडे ही जिसमे 
रहेगा। ये निरीक्षक एक ही खानमें दंधे न रहेंगे। प्रत्येक पंच- 
निरीक्षकद्ल अपने पद्कालमें दो वार समस्त राज्यका, बायेसे 
दाये और दायेंसे बाय, दौरा करेगा। इस समय नियीक्षकोके 
साथ उनके साथी भी रहेंगे और राज्य-खितिका ज्ञान धाप्त 
करंगे। राज्यकी रक्ताके लिए यदि कोई खंदक बनाने हो, सड़कें 
वनानी हो, पानीका ठीक ठीक प्रबंध करना हो, या सिंचाईको 
व्यवस्ा करनी हो, तो इन समस्त कार्योके लिए भज़दूरोका 
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प्रबंध करना इन निरीक्षकोका काम होगा। नगर-निरीक्षक तीन 
रहेंगे। थे प्रथम वर्गसे छुने जावंगे, ओर पॉच बाजार-निरीक्षक 
प्रथम दो घर्गोसे चुने जावंगे। परन्तु किसी भी नागरिकको 
क्रिसीका भी नाम उरमेदवारके लिए खसुकानेका अधिकार 
रहेगा । फिर, जितने पदाधिकारी चुनने हो उनके ठुगने 
लोग इन उस्मेद्वारोमेंसे चुने जावंगे और उनके चुनावमें सब 
नागरिकोौको भाग लेना होगा । आवश्यक खंख्याका अन्तिम 
चुनाव चिट्टी द्वारा होगा। नगर-निरीक्षकोंके हाथ नगरकी 
इमारतों, सड़को, पानी आदिकी देख-भाल रहेगी। बाजार- 
निरीक्षकौके हाथमे बाजारकी इमारतों और कामौकी देखभाल 
रहेगी। दोनों प्रकारके निरीक्षकोके हाथर्म कुछ न्याय-विचारका 
भी कार्य रहेगा । 

इस शासन-व्यवस्थाकी झुख्य बाते आशथेन्‍्सले ली गयी हें । 
परन्तु सामाजिक सम्बन्धादि स्पार्टासे लिये गये है। इस प्रकार 
इस राज्यकी रचना आशेन्ल और स्पार्टाकी बातोंका चहुत कुछ 
मिश्रण है । सारांश यह है कि अफलादूनने इससे दो भिन्न मिन्न 
धकारकी समाज-व्यावशाओका संमेलन करनेका प्रयत्त 
किया है। 

अफलातूनकी बतायी शासन-व्यवस्थाका वर्णन हम संक्षेपमें 
कर चुके । साथ ही, स्थान स्थानपर थोड़ी बहुत आलोचना भी 
कर चुके हैं। परन्तु अब हम कुछ विशेष विस्तारले उसकी 
आलोचना करना चाहते है। इस व्यवथामं एक लोकसभा, 
एक निर्वाचित विचार-सखभा और मैजिस्ट्रेयोका मण्डल हे, 
सैनिक भ्रधिकारी है, न्‍्वायालय है ओर खानीय अधिकारी भी 
हैँ। लोकसभाक्ती रचना वर्ग-सेदके आधारपर की गयी है। 
कुछ चर्गोंके लोगोको सभाओमे सदेव उपसित होना आवश्यक 
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है, कुछ वर्गोके लोगोंको उपस्थित होना या न होना, कभी कभी, 
उनकी इच्छापर निर्भर हे! विचारसभाके बारह भाग हैं। 
प्रत्येक भाग एक एक महीना श्रधिकारारुढ़ रहता है। इस 
सभाके निर्वाचनमें धनकी प्रतिष्ठा तथा लोकमतको और सत्र 
छुनाव तथा चिट्ठी द्वारा चुनावको स्थान मिला है। मैजिस्ट्रेट 
लोगोका चुनाव सर्वनागरिकोके हाथमें है और वे सच नागरि- 
कोमेंसे विना किसी भेदके चुने जा सकते हैं। परन्तु सैनिक 
अधिकारियोंका चुनाव कुछ तो नामजद करनेसे ओर कुछ 
लोकनिर्वांचनसे बताया गया है। न्यायालयौकी रचनामें कुछ 
तो लोकमत और कुछ विज्ञताका भी मान है। नगर तथा 
बाजारके निरीक्षकोंके चुनावमें सब लोग भाग ले सकते हूँ, 
यद्यपि वे समस्त समाजसे खतंत्रतापूर्वक नहीं चुने जप्ते। 
इस भकार इस व्यवस्थामे उच्च वर्गोंकी बुद्धिका विशेष उपयोग 
है; साथ ही, लोकमतकी खतंत्रताका भरपूर मान भी है-... 
भत्येक नागरिक चाहे तो झपने मताधिकारका उपयोग कर 
सकता दै। इसमें एक मुख्य कठिनाई यह है कि धती लोगोको 
वुद्धिमान्‌ भी मान लिया है। इस दोपका विचार छोड़ दे तो यह 
सलीकार करना होगा कि यह व्यवस्था-चर्णंन छुसंगत, परिपूर्ण 
ओर सारी छोटी मोदी वात लिखकर सावधानीसे किया गया 
है। इसमें मिश्रणके तत्वका इतना उपयोग हुआ है कि हम 
बता नहीं सकते कि इसे कौनसा तंत्र कहा जाय ? न तो यह 
कुलीनतंत्र है और न लोकतंत्र ही । 
परन्‍्छु अरस्तूने इस व्यवस्थापर अनेक आज्षेप किये हे । 

प्रह् कहता है कि इसकी रचना इस तत्वपर की गयी है कि 
लोकतंत्र तथा निरंकुशतंजके संमिश्रणसे अ्रच्छी शासन-व्यच- 
जा उत्पन्न हो ख़कती है, पर वास्तवमें यह कोई अच्छी 
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व्यवस्था नही है। दूसरे, केवल दों प्रकारके तंत्रोकी अपेक्षा 
अनेक प्रकारके तंत्रोंका संमिश्रण वेहतर होता है। तीसरे, इस- 
में एकतंत्रका कोई भाग नही है--इसमें बास्तवमें केचल दो 
तंत्रोका, कुलीनतंत्र तथा लोकतंत्रका, संमिश्रण है और उसमे 
पहलेका भांग अधिक है। अरस्तूके सभी आक्तेप पूर्णतः 
ठीक नही कहे जा सकते। अफलातूनकी मंशा केवल यह थी कि 
एकतंत्र तथा लोकतंत्रके गुणोका संमिश्रण किया जाय । एक- 
तंत्रका शुण है वुद्धिमताका शासन और लोकतंत्रका गुण हैं 
लोकनियंत्रण | अफलातूनने एकतंत्रके स्थानमे कतिपय लोगोके 
शासनको स्थापित कर दिया है। इस प्रकार अरस्तूके कहनेके 
अनुसार, अफलातूनने अपनी व्यवस्थामें दोसे अधिक तंत्रोका 
संमिश्रण कर दिया है । इसमें दुद्धि-प्रधान पुठपोके शासनका 
तथा लोकनियंच्रणका संमिश्रण है । थे ही दो तत्व उपयोगी हैं 
और इन्हींका संमिश्रण हो सकता है | इतना प्रत्युचर देनेपर 
भी हमें खीकार करना होगा कि अरस्तूके कहनेमें भी कुछ सार 
अवश्य है। साधारण अर्थकी दण्टिसे देखा जाय तो इसमें एक- 
तंत्रका कुछ भी भाग नही है। इसी प्रकार, साधारण अर्थकी 
इृष्टिसे संकुचित कुलीनतंत्रका भाग इसमें अवश्य अधिक है। 
अफलातूनके बताये सिद्धान्त व्यवहारमे ठीक नहीं उतरते। 
घन और बुद्धिका कोई प्रत्यक्ष सम्बन्ध नही है। चुद्धि-प्रधान 
पुरुषोके शासनके स्थानमें वास्तवमें उसने धनिक लोगोके 
शासनकी स्थापना कर दी है। यह हमें स्सरण रखना चाहिये 
कि प्रायः सभी कही धनी लोग संख्यामें थोड़े होते है और 
गरीब अधिक । इसलिए हम यह कह खकते हैं कि अफला- 
तूनकी शासन-व्यवस्था थोड़ेसे लोगोकी ही शासन-व्यवस्था है। 
ओऔर ऊपरसे शान यह है कि धनी लोगोको सभामें उपस्थित 
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होना ही चाहिये, गरीब लोग भले हो उपस्थित से रद | निरी- 
क्षक उच्चर्गफे लोग रहेंगे। विचार-सभाके खुनावम धनका 
मान अधिक है। इस प्रकार वह लोकतंत्र बहुत कम और 
कुलीनवंत्र बहुत अधिक है, ओर कुलीनतंत्रका वास्तविक अर्थ 
है धनिकतंत्र, न कि वुद्धितंत् । फिर, हमें यह न भूलना चाहिये 
कि लोकसभाकी सत्ता बहुत परिमित है। प्रश्न हो सकता हे 
कि क्या ज़नताका संमिलित मत किसी कामका नहीं होता ? 
क्या वह किसी वातका निर्णय नही कर सकती ? फिर, यह भी 
ध्यावमें रखता चाहिये कि विचारलभाजरे छुनावम लोगोंको जो 
अधिकार दिया गया है. वह उनकी निर्णय-शक्तिके मानके 
कारण नहीं किन्तु लोकिक असंतोष दूर करनेके लिए है। कोई 
शासन-व्यवस्था प्रारंभमं चाहे किन्‍्हीं भावांसे पेरित होकर 
क्यों न की गयी हो, अन्तमे उसका दार्मदार उसकी शासन- 
संस्थाओपर ही अचलंबित रहता है । यह सिद्धान्त यदि 
ठीक है तो हमें कहना होगा कि अफलादूनकी इस शासनव्यव- 
ध्थाके भिन्न भिन्न भागोके बोच कोई अंगांगी सम्बन्ध नहीं है | 
चह केवल निर्जीव लोकनिर्ंच्रणका तथा सजीव कुलोनर्त्रका 

वेतुका जोड़ है । यही इसका मुख्य दोप है । 
अफलातून अपने अंथके धारहय भागमे फिरसे 'रिप- 
व्लिक' में बतायी व्यवखाकी ओर भुक्त पड़ा है। परन्तु वह 
कप मर क अलग भागसा जान पड़ता है। इसलिए हम उस- 
! यहां विचार न करगे। रिपब्लिक' के विवेचनर्में उसका 


| ज 
यथे४ट वैन आ चुका है, इसलिए भी उसके वर्णनकी आवश्य- 
कता अब नही है। 
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चौथा अध्याय । 


निधमविधान-सीर्मांसा । 


अफलातूनके नियमविधानके सम्बन्धर्में कुछ बातें हम 
'पहले ही लिन छुके हैं। उसके इतिहासका वर्णन यहाँ अना- 
चश्यक है। तथापि यह कहना आवश्यक है कि अंथकारने 
ख्कालीन राज्योंके नियवमविधानका यथेरट अभ्यास किया था। 
इसी अ्न्थमे पहले पहल नियमविधानकी शास्त्रीय भीमांसाका 
'प्यल्ल यूनानमें किया गया था। इसमें कानूनकी आत्मा भरपूर 
भरी है ओर अनेक छोटी मोटी वाते दी गयी हैं। परन्तु कानू- 
नके आधुनिक अ्रर्थकी दृष्टिसे उसमें कानूनका दुद्धिम्नलक 
विचार नहीं है ओर न गहरे अध्ययनकी छाया ही उसमें देख 
पड़ती है। अफलातूनके कानूनका खरूप बहुतसा नीतिशास्र- 
सा और बहुतसा धमेशास्त्रसा है। ग्राजकलके कानूनदों उसे 
कानून माननेमें हिचकेंगे। नीति ओर कानून अथवा कानून 
'ओऔर धघर्ममे बहुत कम भेद्‌ देख पड़ता है। ,उसके नियमविधा- 
नमे कई ऐसे तत्व आ गये है जो केवल नीतिशाखम या नीति- 
मलक घमेशासत्रमें आ सकते हैं। परन्तु यह दोष केवल अफ- 
लातूनके ही भ्न्थमे नही है। वह यूनानके समस्त अन्थकारोर्मे 
देख पड़ता है । सर्वसामान्य सामाजिक व्यवहार ओर कानू- 
“नके नियन्त्रणके व्यवहारका भेदासेद वहाँ नहीं देख पड़ता। 
अदालताम भी कानूनी कारणोंके सिचा अन्य कारण भी पेश 
“किये जा सकते थे ओर कानूनके ग्रन्थोमें कानूनके खिवा अन्य 
बातोंके विचारका भी समावेश है। परन्तु हमे यह न भूलना 
चाहिये कि प्राचीनकालम सब ही देशोम ऐसी ही दशा थी । 
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हमारे भारतकी रुट्टतियाँ एक दछ्टिसे नियम-प्रिधान ही है. ओर 
उनमें धर्म, नीति, आदि सबका समावेश हे । 

हम पहले चतला चुके हैं कि अफलादूनने अपने प्रत्येक् 
कायदेसे उसके कारणोका विवेचन करने वाली भूमिका भी 
जोड़ दी है। पर कई स्थानोमं कानून और भूमिका 
एक दूसरेमे इतनी मिल घुल गयी हैं कि उन्हे पृथक्‌ करना 
कठिन काम है। हॉ, जहाँ कहीं वे प्ृथक्‌ देख पड़ते हे वहां 
भूमिकामे कानूनके पालनका नेतिक आधार बताया गया है। 
हमने अ्रमी जो बात बतायी है उसे अफलातूनके अपराध, द्रड 
आदिके तत्वोका विचार करते समय ध्यानमें रखना चाहिये। 

प्रत्येक खुब्यवस्थित समाजमे लोंगोंके कुछ अधिकार और 
क्रतंव्य होते हैं। जो इन अधिकारों या कतंव्योका उल्लंप्रन 
करता है, वह समाजका अपराधी समझा जाता है। अपराधीका 
अपराध बाहरी बातोसे सम्बन्ध रखता है और कानून उसी- 
पर ध्यान देता है। न्यायाधीश विचार करते समय उसी बात- 
पर ध्यान देता है, बह अपराधीकी नेतिक अवस्थाका विचार 
नहीं करता | उसे यह देखना है कि अपराध हुआ या नहीं, 
उसके लिए काफी सब्रूत है या नहीं, यदि अपराध हुआ है तो 
कितने दर्ज तक, और इस अपराधके लिप्ट क्या उचित द्रड 
होगा ताकि वह फिरसे न हो। माना कि न्‍्यायाधीशको इस- 
पर भी ध्यान देना होगा कि उक्त अपराध ज्ञान वृककर किया 
गया या अनजानमे हुआ। फ्वोकि सोच समभा कर किया 
डुआ अपराध अनजानमे किये हुए अपराधसे भिन्न होता है। 
इसलिए उसे इस बातका भी विचार करना होगा कि अपराध 
किस परिखितिमें किया गया और कया उस परिसखितिसे 
अपराधका स्वरूप सोम्य या भग्नंकर होता है। परन्तु बह 
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इस बातका विचार नही करता कि किस मूल प्रेरणसे प्रेरित 
होकर अपराधीने अपराध किया या अपराधीकी मानसिक 
दशा क्या है। इसका मुख्य कारण यह है कि सर्वेश् हुए विना 
कोई किसीके मनकी असली बात नही जान सकता। कभी 
कभी तो स्वयं अपराधी नही वतला सकता कि मैने किस 
हेतुसे प्रेरित होकर यह अपराध किया है । 

परन्तु अफलातूनको ये सिद्धान्त मान्य नहीं हैं। साधा- 
रणतः राज्य यह देखता है कि कौनसा अपराध हुआ और 
कहॉतक छुआ । यह नियम-विधान बाह्य लक्षणोकों देख कर 
चिकित्सा करनेके समान ही है। इससे वास्तविक सोेग नही दूर 
होगा। राज्यको चाहिये कि वह इसके परेका, बाह्य लक्षणोके 
परेका, यानी गद्य कार्योके परेका, विचार करे--वचह उस अप 
राधीकी मानसिक रचनापर ध्यान दे । इस मानसिक वुराईको 
दूर करनेका काम मापूली दरुड दे देनेसे व होगा । उसकी 
चिकित्साके लिए आध्यात्मिक उपायोझा उपयोग करना 
होगा । कानूनको चाहिये कि वह ज़ालिम दहाकिस न बने, वह 
पितृप्रेमका काम करे। दरडकी धमकी देकर बेठ जानेसे 
उसका काम समाप्त नही !होता--डखका काम है कि नागरि- 
कोको प्रतिदिन खुधारनेका काम करे । इसपर कोई कहेगा 
कि यह तो कानूनका नही वरन्‌ शिक्षाका काम है। इसपर 
अफलातूनका उत्तर है कि कानूनके शासत और शिक्षणमे 
भेद्‌ ही क्‍या है? द्रडका वास्तविक हेतु छुधार ही है, इस- 
लिए उसका हमारे मनपर ऐसा परिणाम होना चाहिये ताकि 
हमारा शील झुघर जावे । यह स्पष्ट ही है कि इसी कारण 
उसने प्रत्येक कानूनके साथ भूमिका जोड़नेकी प्रथाका पति- 
पादन किया है। उनके द्वारा लोग समझ सकेंगे कि हमें कानू: 


- नियमविधान-सीमांसा । १३५ 


सका पालन क्यों करना चाहिये। द्ए्डका भी यही हेत होता 
है। अब पाठक समझ गये होंगे कि इस विचार-दष्टिसे अफ- 
लातूनकी नियम-विधान-मीमांसा प्रचलित नियमविधान मीमां- 
साले भिन्न हो जाती है। अफलातूनके विचारमे अपराधीका 
अपराध करना अनिवारय है फ्योकि उसकी मानसिक दशा 
रूस हो गयी ऐ--अपराध रुप्ण दशाका अवश्यंभावी वाह्म 
परिणाम है, वह उसे दाल नहीं सकता। इसलिए यदि अप- 
राधको रोकना है तो मानसिक दशाका सुधार करना चाहिए। 
प्रचलित नियम-विधानमे अपराधीकी मानसिक दशाका विचार 
बहुत कम है, वह यह नहीं सोचता कि अपराधीकी मानखिक 
दशा रूग्ण है या सलीयंगी है। वह यही देखता है कि अपराध 
हुआ या नही, यदि हुआ है तो कहाँतक ओर उस अपराधको 
रोकनेके लिए किस दुरडकी आवश्यकता है। हेतु, परिस्थिति 
आदि बाते गौण हैं, कार्य प्रधान है। यदि अपराध हुआ है तो 
च्‌ए्ड देना ही होगा। अफलातून कहता है कि नहीं, ऐसा करनेसे 
रोग दूर न होगा। राज्यका काम है कि रोगको सदाके लिए 
दूर कर दे, वाह्य लक्षणोंके लिए द्र॒ड दे देने भातले उसका 
कर्तव्य पूरा नही हो जाता । 

इसी सिद्धान्तपर अफलातून एक दूसरी दशण्टिसे विचार 
करता है। वह कहता है कि सारे मलुष्य खुखके इच्छुक 
हैं, कोई भी मनुष्य जान वृक्त कर दुःख नहीं लेना चाहता। 
ओर खुख है ही क्या? खुख है सदाचार, धर्ममलक आचरण, 
न्याय । दुराचरण है डुःख, कष्ट, अन्याय, अधर्म । इससे खिद्ध 
होता है कि मलुष्य अनिच्छापूर्वक दुराचरण करता है 
ओर कष्ट, डु/ख, सहता है। दुराचरणसे केवल शारीरिक कष्ट 
नहीं होते--चह तो बास्‍्तवर्म श्रात्मिक्ष अधोगति है। बह 
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आत्माकां समतेलल बिगड़ जानेंसे होती है, उसमें शुरू बुद्धि 
ओऔर सात्विक ऑनन्द्पए तामस विकारोंकी विजय देख 
पडती है। यह कोई नहीं कह. सकता कि कोई मनुष्य जांन 
बूक कर इस कष्टकारक खितिमें पंड़ना चाहेगां। यह भी 
मानना अशक्य है कि यदि किसीका इस खितिसे उद्धार 
किया जावे तो वह ऐसा न करने देगा, धह उद्धारकारक दएड« 
को सहनेके लिए गरजुद्यत होगा । यह सुपष्ट है कि दृए्डदाता 
शासक उस अपराधीका सच्चा उद्धारकर्ता है। वह हॉनि 
पहुँचे हुए एुरुषके अधिकारोंका प्रतिष्ठाता ही नहीं, बह प्रच- 
लित व्यदस्थाका रक्षक ही नही, किन्तु उस अपराधीको उदा- 
रने वाला भी है । 

तथापि अफलातूनका यह कहना नहीं है कि अपराधके 
लिए झपराधी उत्तरदायी नहीं माना जा सकता। यदि अप- 
राधकी प्रवृत्ति आनुवंशिक हो या समाजकी बुराईके ही कारण 
हो तो फिर अपराधीको अपने कार्यके लिए उत्तरदायी समं- 
भना ठोक न होगा । फिर तो न्‍्यायालयांकी कोई आवश्यकता 
न होगी। पर, जैसा हम देख चुके है, अफलातदूनकी सामोजिक 
व्यवस्थाम न्यायालय हैँ ओर नियमविधान भी है। इतना ही 
नही, वह स्वेच्छामलक और छनिच्छामूलक अपराधोंका भैदा- 
भेद भी करता है। वह यह नहीं मानता कि अपराध-मन्ृत्ति 
चंशाशुवंश चलती है। वह स्पष्ट कहता है कि उससे बालक बचा 
रह सकता है। वह मानता है कि समाजका व्यक्तिपर यथेष्ट 
परिणाम होता है, वह स्वीकार करता है कि छुरे राज्यके नाग* 
रिक छुरे ही होगे। परन्तु वह यही कहता है कि अपराध अप- 
राध ही है, वह घृणात्मक कार्य हे, उससे अपराधीका दर्जा 
समाजमे गिर जाता है ओर उसकी मानसिक अधोगति होती 
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है। अफलातूनने जो कहा है कि अपराध अनिव्छापूर्वेक होते 
है, उसका यह अर्य नहों कि वह उसपर ढाई हुई बाह्य आपत्ति 
है। अ्रपराध होनेसे तो वास्तवमे यही खिद्ध होता है कि अप- 
राधीकी आत्माका पतन हो चुका है। और यह स्पष्ट दे कि 
खंतन्त्र बुद्धिका कोई भी मनुष्य अपनी ऐसी अधोगति कर 
लेना न चाहेगा। सारांशम अफलाठूनका कहना है कि सजु- 
प्यका भस वास्तवमें स्वच्छ होता है, पर उसमे जब छुराई 
घुस जाती है तब बह बिगड़ जाता है ओर अपराध करने 
लगता है। खतंत्र बुद्धिसे अपराधका कार्य न होगा । मन जब 
परतस्त्र हो जाता है, तव ही उससे घुराई घुस सकती है और 
उससे अपराधके कार्य चन पड़ते हैं। जब उसपर क्ाम-क्रोध 
विजय पा जाते हैं, तव ही बह बुराश्योका घर बन जाता है। 
बुरे राज्यम कामक्रोधकी विजय सरल हो जांती है। इसलिए 
राज्यका करतंव्य है कि वह इन शत्रुओको पराजित करे और 
मंनुष्ण्की शुद्ध चुद्धिको स्वृतन्‍्त्र कर दे। यह कार्य उचित 
शिक्षाके द्वारा संपन्न हो सकता है। राज्यका काम है कि वह 
अपने नागरिकोकों उचित शिक्षा दे, उनमें अच्छी आदत पैदा 
करे, छापने कानूनी, अदालतों और मुंसिफोके द्वारा उन्‍हें भसे 
रास्तेपर ले जावे ओर बुरी बातोसे बचाये। राज्य अपरा- 
धियोको दए्ड देकर उन्हे घुरे बलि्ठ विकारोसे वा सकता है, 
उन्हें उचित भोजन और शिक्षण देकर उनकी कुप्रवृत्तिको रोक 
सकता है और उनकी वुद्धिको खतंत्रता प्रदान कर सकता है। 


जब ये सारे उपाय निरुपयोगी हो जायें, जब कुप्रचुत्तिका 
सुधार होना अशक्य हो जाये, तव अपराधोको पराण-द्रड 
देनेके सिचा ओर उप 


य नहीं। तव तो “उसका न जीना हीं 
प्रीरः विवप पे ऐप 
भला है। और इससे राज्यको दो लाभ होंगे। उसके उद्याहरणु- 
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से डर कर लोग अपरायोसे दूर रहनेका प्रयत्ञ करेंगे और 
राज्य ऐसे बुरे लोगोंसे छुक्त हो जावेगा।” 

इससे यह स्पष्ट हो गया होगा कि अफलावूनने समाजको 
डखकी चुराईके लिए उत्तरदायी समझा है और बह कहता है 
कि इस दुराईको दूर करनेका काम समाजका है। पर, जैसे 
कई वार पहले कह चुके है, वह व्यक्तिको भी अपने कार्योके 
लिए उत्तरदायी समभाता है। व्यक्तिके बुरे विकारोंके कारण 
ही अपराध होते देँ। यदि यह भी मान लिया कि उस समय 
बुद्धि परतंत्र हो जाती है तब भी किसी न किसी कारणसे वह 
अपने कार्योके लिए उत्तरदायी है। परन्तु अफलातून यह नहीं 
चताता कि वह कोई न कोई कारण! कौनसा है। उसकी नियम- 
विधान-मीमांसामं यह बड़ा भारी दोप रह गया है। इस 
प्रकोर वह कहता है कि अनेच्छिक अपराधका सिद्धान्त नियम- 
विधान-न्यायालय-न्यायाधीश-दरएड आदिके अस्तित्वसे अखं- 
गत नही है। उसी आधारपर उसने दृत्युद्रड भी स्थित 
किया है। इतना ही नहीं, अनिच्छापूर्वक कार्य ओर इच्छा- 
पूर्वक कार्यके भेदाभेद्से भी वह इस खिद्धान्तको खुसंगत 
बताता है। इसके लिए घचह अपराध और हानि नामक दो भेद्‌ 
करता है। अपराधमे कुछ हेतु और भरछ्ृत्तिका अस्तित्व होता 
है। इसलिए उससे आत्माकी अधोगतिका निदर्शन होता है 
ओर इसलिए वह कार्य अनिच्छापूर्वक होता है। हानि बाहरी 
बातोंसे सम्बन्ध रखती है। वह कार्य हेतुमूलक हो या 
अहेतुसलक हो; इसमें क्षतिपूर्तिकी आवश्यकता होती है। 
इसलिए हानिके कार्यले सदेव अपराध नही होता । हाँ, 
कभी कभी हो सकता है। इसलिए अपराधोौके दो भेद हो 
सकते हैं, ( १ ) इच्छायुवंक और (२ ) अनिच्छापूर्वक | परन्तु 


इस विवेचनमे अफलातूनने इतनी गड़बड़ी कर दी दै कि 
कुछ भी हृपष्टतया बताना हमारे लिए कठिन है। 

आज खोग यह मानते हैं कि फिसीके मनकी भोतसे 
बातको जानना कठिन है। कुनीतिके लिए भले ही शिक्षणकी, 
सदुपदेशकी, आवश्यकता दो, पर जब किसीसे अपराध हो 
जाता है तव कायदा मनकी दशाको नहीं देखता, वद देखता 
है कि अपराध कहाँतक हुआ है और कितना दुएड आच- 
श्यक है ताकि वह अपराध फिरसे न हो । अफलादूनके छोटेसे 
राज्यमें सदुपदेशकी बचाने करना भले ही संभव हो (पर हर्मे 
तो यह भी असंभव जान पड़ता है ), परन्तु आजके विशाल 
राज्यों कानून-संगके लिप्ट दुर्ड-विधानका ही उपाय चल 
सकता है। अफलातून जैसे निरे आदर्शवादी भले ही सदु- 
पदेशकी श्रावश्यकतापर ज़ोर देते रहे, पर उसके पीछे पड़- 
मेसे अशान्ति और अ्रराजकताका सामप्राज्य श्वापित शुए विना 
न रहेगा । अफलातून खय॑ जब कानून बताने लगता है, 
तब झपने तत्वोको भूल कर साधारण तत्वाँको ही प्रहण 
करता सा जान पड़ता है। उदादरणार्थ, जान वृझकर की हुई 
मलुष्य-हत्याके लिए घह सीधा सीधा मृत्यु-दण्ड ही बताता 
दै। ऐसा होनेका कदाचित्‌ यह कारण हुआ हो कि प्रचलित 
नियम-विधान-तत्वोके दोष घताते हुए घहद आदशेकौ बाते 
करता है, पर जब प्रत्यक्ष व्यवहारकी धात बतानी पड़ती है, 
तब भचलित तत्वोको मानना ही पड़ता है। 

इतना होनेपए भी अफलातून अपने एक तत्वको नहीं 
छोड़ता । चह अब सी यही मानता है. कि अपराधसे प्रचलित 
समाज-व्यवस्थापर आधात होता है अवश्य, पर उससे अप- 


इाधीको नेतिक अधोगति भी देख पड़ती है और समाजका 
जय १० 
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कर्तव्य है कि वह उसकी इस नेतिक अधोगतिको दूर करे। 
दण्डका अर्थ बदलः नहीं है। हाँ, कुछ अंशतक उसका यह 
अर्थ हो सकता है कि बह अपराधी अथवा दूसरे लोग उस 
अपराधको न करने पांव । परग्तु उसका वास्तविक उद्देश 
नैतिक सुधार है । अफलातून कहता है कि द्रड देकर बदला 
लेनेमे लाम ही फ्या है ? जो हो गया घह वापस नहीं आता । 
द्र॒ड तो भविष्यके लिप्ट दिया जाता है। उसे देखकर अपराधी 
तथा दूसरे लोग उस अपराधसे भविष्यमें दूर रहें और अपना 
आचरण खुधार । अफलातून बार बार अपराधकी तुलना 
रोगसे करता है और झखुधार करनेकी वातें झुकाता है। यह 
बात अलग है कि आज हम उसके इस नेतिक रोगके सिद्धान्त 
ओर उसकी खिकित्साके उपायोको ज्योके त्यों नही भान सकते 
हमें तो आज पहले यह देखना पड़ता है. कि किसीने अपराध 
करके प्रचलित व्यवस्थापर कितना आधात पहुँचाया है। 
फिर, हम द्रड देकर सबको बताते हैँ. कि ऐसा कार्य करनेसे 
ऐसा दरड सहना पड़ता है। आज्लुषंगिक रीतिसे हम उस 
अपराधीको भी बताते हैं कि ऐसे अपराध करनेपर ऐसा द्रद 
भोगना पड़ता है। इस प्रकार आलुषंगिक रीतिसे उसका 
झखुधार हो सकता है ओर वह उस द्रडदानमें हमारा आजु- 
षगिक हेतु अवश्य रहता है, पर प्रधान हेतु रहता है दुसरोको 
उस अपराधसे दूर रखनेका। अफलातूनका कहना इसके ठीक 
विपरीत है। उसका कहना है कि छुधारका हेतु प्रधान होना 
चाहिये और दूसरोको उस अपराधसे दूर रखनेका हेतु गौण। 

यह एक बात जान कर पाठकोंको आश्चये होगा कि 
अफलातूनने धमेहीनताके लिए भी द्रडविधान, और वह भी 
सत्युद्रड, बताया है। ओर उससे भी आश्चर्यकी वात यह 


तनियमविधान-मीमांसा । १४५ 


के धर्माधमका निर्णय उसने राज्यपर छोड़ दिया द्-राज्य 
अ धर्म कहे वही धर्म ओर जिसे अधम कहे वह्‌ अधर्म 
होगा। जो उसके अजुसार न चलेंगे वे दण्डनीय.होंगे। हों, 
उसने जो धर्म बताया है वह बहुत कुछ उदार है। तीन तत्व 
उसमें आवश्यक हैं। पहले, परमेभ्वरंका अस्तित्व मानना 
आवश्यक हे । चंद कहता ह्दे कि गति मनसे ही उत्पन्न होती है |! 
आकारमे अनेक तारे, भ्रह और उपग्रह जो इतनी ठीक गतिसें 
चल रहे है, वह सर्वश्रेष्ठ ममका ही काम हो सकता है। अफ- 
लावूनकी भाषासे यह बतलाना कठिन दे कि वह एफेश्वरवादी 
है या अनेकेश्वरवादी । कभी वह इश्वरकी, तो कभी देवोकी 
बात करता है। से, चंद्र, तारे, वर्ष, मास, ऋतु आदि सबके 
अलग अलग देव है ओर उन सबके ऊपर एक सर्वश्रेष्ठ पर* 
मेभ्वर है। यह विश्वास बहुत कुछ हिन्दू विश्वास जैसा जान 
पड़ता है। राज्यका अस्तित्व विना धर्मके नहीं हो सकता । 
नास्तिकवादसे अराजकता फेल जञाबेगी। 
४ धर्मेहीनताके लिए अफलातूनने तीन प्रकारके द्‌रड बताये 
हैं। कुछ लोग ऐसे होते हैं जो अल्लानके कारण धर्मम विश्वास 
नहीं करते, अन्यथा वे बहुत भले आदमी और नेक नागरिक 
होते है। इन्हें पाँच चर्षेतक 'खुधार-गृह'मैं बंद करना चाहिये। 
यह गशृद्द रातज्ि-सभाके पास हो। इस सभाके सदस्य सदैच 
उनसे मिलते जझुलते रहे और उन्हें उपदेशादि देकर उनका 
खुधार कर। पाँच वर्षके बाद वे छोड़ दिये जायें । यदि दे 
खुधर जाय तो वे शान्तिसे रह सके। परन्तु उनमें यदि पुनः 
धर्मेहीनता देख पडे तो उन्हें म॒त्युदूरड दे दिया जाय। एक 
प्रकारके लोग और होते हैं जो भूठ-सूठ ही धर्ममें विश्वास नहीं 
करना चाहते, जो' तंत्र-मंत्रके छझारा अपना लाभ करना चाहते 
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हैं। उन्हे किसी ऊजड़ जंगली स्थानमें एकान्त कोठरीमे बन्द 
कर देना चाहिये। जब घे मर जावे तब उनके शरीर सौमाके 
ब्राहर फेंक दिये जाये । तीसरे, कुछ लोग ऐसे होते हैं जो 
कुछ निजी धर्म मानते हैं। ऐसे निजी धर्म मना कर देने 
चाहिये। जो किसी निजी धर्ममें अंधश्रदासे विश्वास करते 
हैं, उन्हे तो दृर्ड आदि देकर राजधम माननेके लिए बाध्य 
किया जाय । जो भ्ूठ-मूठ ही किसी निजी धर्मका स्वाँग रचते 
हैं उन्हे प्त्युदूरड दिया जाय। 

यह स्पष्ट ही है कि आज अफलातूनके इस धार्मिक बला- 
व्कारको कोई नही मानता । आजकल यह भत प्रचलित है कि 
घर्मकी बात प्रत्येककी निजी हे, वह किसीके हस्तक्षेपका पान्त 
नहीं है। कोई दरडके भयसे धार्मिक नहीं हो सकता और 
किसी घमेमे विश्वास नहीं कर सकता। इसलिए घर्मकी 
आतमे द््‌रडका उपयोग करना वुथा है । 





पॉँचवों अध्याय ! 
शिक्षा-पद्धति ! 
नियम-विधानका अन्तिम शस्त्र दूरड है । दृश्ड देकर कानून 
लोगोको चुरी बातोंसे रोकता है । इस प्रकार दरडसे शिक्षाका 
कुछ काम सिद्ध होता है। किन्तु यह विकृत मनके लिए ही चल 
सकता है | उसका उपयोग कभी कभी ही होता है ओर वह 
भी निषेधकी रीतिसे यानी यह बताकर कि अपम्ुक कार्य न 
करना चाहिये, उसे करनेसे दर॒ड मिलता है। परन्तु शिक्षणका 
कार्य ऐसा है जो सतत चलता रहता है, उसका उपयोग 
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शिक्ष्से छः 

सब लोगोके लिए है। कलाकीशलकी रिक्षासे वह सबसाधा- 
रण शिक्षा भिन्न बात है। उसका उद्देश है हमें समांजके योग्य 
बनाना यानी अच्छे नागरिक वनाना-प्रत्येकर्मे सामाजिक 
योग्यता उत्पन्न करना। सामाजिक योग्यताका अर्थ है शासम 
करने ओर शासित होने योग्य बनना। इसका मान कायदुर्मे, 
नियमविधानमें, र्ट होता है। कानूनोंसे जान सकते हैं कि हमे 
किस प्रकार रहना होगा और कौन कौनसे कार्य करने होंगे। 
इससे यह सिद्ध होता ऐ कि शिक्षाका उर्देश है कि लोगॉर्म 
नियमांञुसार जीवन व्यतीत करनेकी प्रवृत्ति उत्पश हो जाये । 
यानी उनकी मानसिक और शारीरिक प्रवृत्तियाँ ऐसी धन 
जादे कि थे कायदोका पालन सतत करने रहें) इसको सिख 
करनेके दो उपाय हो सकते हैं। पहले तो प्रग्यक्ष उपाय यह हैं 
कि लोगोको कानूनोकी मानमर्यादा रखनेकी शिक्षा दो जाय 
और उन्हें उनके सारे नियमोका शान करा दिया लाथ | परन्तु 
दे उपाय बहुत अच्छा नहीं है। इससे आवश्यक प्रवृत्ति भल्ली- 
भाँतिन वन सकेगी। इससे बेहतर दूसरा अध्त्यक्ष उपाय यह 
है कि उनमें कानूनकी, नियमविधानकी, श्रावश्यकता प्रविष्ठ 
करा दी जाय और उनके मनकी पेसी प्रश्ति हो जाय कि 
जाने-अनजाने ये सरैच समाजफे नियमोका पालन करने रहे । 

यहातक तो बुरा नहीं, पर भागे अफलातून कहता है कि 
कानून (लि यानी निश्चित होता है । इसलिए शिक्षा 
में भी कभी परिवर्तन न होना चाहिए । अफलातून अपर्वितंन- 
शीलता, निश्चितता, के सिद्धान्त को यहाँतक बढ़ाता है कि किसी 
भी कलाम, लड़कोंके खेली में, उत्य और गायनर्मे, समाज और 
राज्यकी किसी भी बातमें किसी अकारका परिवतेन होना टीक 
नहीं। उन्हें इस बातका शान भी न होना चाहिये कि कभी 
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किसी बातमें कोई परिवर्तन हुआ। यहाँतरक कि लेखनके भी 
नियमादि निश्चित रहे, उन्हें सबको पूरी पूरी रीतिसे।पालन 
करना पड़े । किसी भी प्रकारकी काव्यरचना या पअंथरचना 
होनेपर पहले वह डचित आलोचको ओर मैजिष्ट्रेयोके पास 
भेजी जावे ओर वे उलकी आलोचना कर--देखे कि राज्यप्रति 
ष्ठितनियमोंका कहीं भंग तो नही हुआ है। छ्ृत्य और गायन- 
पर भी उसने इसी प्रकारका नियंत्रण बताया है। नाख्यके विप- 
यमे कहा है कि केवल खुखान्त नाटक खेले ,और उनमें केवल 
दास तथा विदेशी लोग भाग लें, उनसे किसी भी नागरिकका 
उपहास न होने पावे | हुःखान्त घाटक मेजिस्ट्रेटोके देखे बिना 
न खेले जावे | यदि किसी प्रकार उनमे कानूनके विरुद्ध कोई 
शिक्षा हो तो वे निषिद्ध कर दिये जाब । 

इसपर अधिक आलोचनाकी आवश्यकता नही है। यह 
सिद्धान्त न कभी सान्‍्य छुआ, ओर न कभी होगा। अपरिव- 
तंनशीलता और उच्नतिका भेल हो नही सकता । अपरिवतंन- 
शीलताका अथ ही है अवनति। आश्चय यही है कि अफलातून 
जैसा दार्शनिक निश्चितताके खिद्धान्तको इतनी डढ़तासे चिपक 
वेठा है। कदाचित्‌ उसे यह डर रहा हो कियदि एक बार परि- 
बर्तन करनेकी प्रद्ृत्ति नागरिकोर्म पेदा हो गयी तो फिर कह 
नही सकते कि वह उन्हे कहाँ ले जाकर छोड़ेगी और उनसे क्या 
कया करवा लेगी। परन्तु यह स्मरण रखना चाहिये कि संसार 
परिवर्ततशील है, उसकी कोई भी वात सदैध एक सी नहीं 
रह सकती । इसलिए अपरिवतेनशीलताके सिद्धान्तका प्रति- 
पादन अश्ताका ही नही, वरन्‌ मुर्खताका भी परिचायक है। 

यह स्पष्ट ही है कि अपरिवर्तनशीलताके लिए यह आव- 
शयक है कि शिक्षापर सरकारी नियंत्रण रहमेसे ही काम न 
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चलेगा, उसका सर्वाशरमं सरकारके हाथमे ही रहना आव- 
श्यक है। शिक्तापर ही राज्यकी सारी इमारत खड़ी रह 
सकेगी । इसलिए उससे अधिक महत्वकी बात कोई अन्‍य नहीं 
हो सकती | हम पहले बतला चुके है. कि अफलादूनके इस 
काल्पनिक राज्यका सर्वश्रेष्ठ अधिकारी शिक्षा-मंत्री है। वह 
पुरुष पचास वर्षका हो, विवाहित हो, ओर उसके लड़के- 
बच्चे हो। मेजिस्ट्रेट लोग अपनेमें से उत्तम पुरुषको छुनकर उस 
पद्पर उसे प्रतिष्ठित कर । सारे वालकोके विषयका उच्तर- 
दायित्व उसपर रहेगा। जिस प्रकार पोधा प्रारंभ चाहे 
जिधर क्रुकाया जा सकता है, उसी प्रकार वालकका मन चाहे 
जिधर भुकाया जा सकता है। दूसरे, उसपर उनकी शिक्षाका 
भार है। उत्तम शिक्ताले मलुज्य वास्‍्तवमें मज्ुब्य हो सकता 
है, वुरी शिक्षाले पूरा पुरा पशु बन सकता है। शिक्षा-मंत्रीपर 
क्या ही भारी जिम्मेदारी है ! 

शिक्षामंत्रीका काम है कि वह शालाओकी देखरेख, उप- 
खितिका प्रबंध तथा इमारतोंकी देखभाल करे। उसके हाथके 
नीचे परीक्षक और निरीक्षक रहेगे। ये परीक्षाएँ लेंगे और 
कसरत-कवायद्‌ तथा सज्ञीतके लिए पारितोषिक देगे। ये 
परीक्षक ओर निरीक्षक भी छुने हुए रहेंगे और अपने घिषयोके 
ज्ञाता रहेगे। परन्तु शिक्षकोके विषयर्म आफलातूनने बड़ी ही 
विचित्र बात व॒तायी है। जो विदेशी लोग उस राज्यमे रहेंगे वे 
ही यह काम करंगे ओर उन्हें वेतन मिलेगा। नागरिक 
कभी वेतनभोगी नही हो सकता, फ्योकि चेतन लेना नागरिकके 
लिए अपमानकारक बात है। फिर, छोटे छोटे बच्योको पढ़ाना 
नागरिककी शानके खिलाफ है। बात यह है कि अफलातू- 
नके कई विचार काल और देशकी भर्यादासे वंधे थे, वह 
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उनसे परेकी बात न सोच सका। यूनानमें डलस समय जॉ 
बातें प्रचलित थीं, उन्हींको श्रफलातूनने अपने श्रंथम दुहरा 
दिया है। शिक्षकके कार्यका उस समय कोई महत्व न था। 
आज शिक्षकका महत्व, कमसे कम सिद्धान्तमे, सर्वोपरि माना 
जाता है। हमारे प्राचीन भारतमें गुरुको जो मास मिलता था, 
वह सबपर प्रगट ही है। इस बातमें भारत बहुत कालतक 
सबसे बढ़ा चढ़ा था और कदाचित्‌ आज भी है | 

हाँ, एक दो बातोंमे अफलातून यूनानियोंसे आगे बढ़ 
गया था। यूनानी लोग उस समय अपने लड़कोंको भिन्न भिन्न 
विषयोके श्रध्ययनके लिए भिन्न मिन्न शिक्षकोके पास भेजा करते 
थे। श्रफलातून कहता है कि ऐसा करना ठीक नहीं, बालकर्की 
सब शिक्षा एक ही स्थानम होनी चाहिये। पक बात और 
ध्यान देने लायक है | यूनानी लोग उस समय अपने लड़कोको 
पढ़ाते या न भी पढ़ाते थे। पर अफलातून कहता है कि सब- 
को शिक्षा मिलना आवश्यक है। तीसरे, यूनानी लोग लड़कि- 
योौको बिलकुल न पढ़ाते थे। उन्हें जो कुछ शिक्षा मिलती थी वह 
केवल ग्रहस्थीकी श्रौर चह भी घरपर । अफलातून कहता है 
कि बालकोके समान लड़कियोको भी शिक्षा मिलनी चाहिये । 
इसका यह मतलब नहीं कि लड़के और लड़कियाँ एक ही 
पाठशालामें सदैव साथ साथ पढ़ें। पर वह यह स्पष्ट कहता है 
कि लड़कौके समान लड़कियोंकों भी कवायदू-कसरत तथा 
सक्जीत सिखाना चाहिये । 

कूलेमं रहनेकी ्रवथासे प्राथमिक शिक्षाका धारंभ होता 
है। तीन चर्षकी अवस्था होनेतक बच्चौको हाथौमें उठा कर 
परियारिकाएँ घुमाया फिराया करें। यदि इससे पहले उ्हें 
खथं चलने फिरने दिया तो वे सीधे न षढ़ेंगे | घुमाते फिराते 
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समय उन्हें ऊपर नीचे खूब आन्दोलित करना चाहिये। ऐसा 
किये बिना उनके भोजनका पाचन न होगा । इससे यह भी एक 
लाभ होगा कि सुखकारक गतिसे वे शान्त खभावके बनेगे, चांहि 
जब भचलनेकी उनकी आदत न होगी ओर उन्हें डर न लगा 
करेगा। बृद्धिशील बालक बहुत चिल्लाया और नाचा-कुदा 
करते हैं| इसी प्रदुत्तिके आधारपर उन्हें धीरे घीरे गायन और 
नृत्य खिजाने चाहिये। पहले तीन वर्ष बालकोकों न तो बहुत 
अधिक सुखी ओर न बहुत अधिक कट्टर बनानेका प्रयथल्ल करना 
चाहिये। इसके लिए मध्यम भार्ग ठीक होगा। न तो उन्हें 
सदेव खुश करनेका प्रयल्ल करना चाहिये और न सदेव अना- 
वश्यक कष्ट देना ही उचित है । तीन वर्षके बाद्‌ उनमे सड्भृल्प-- 
शक्ति देख पड़ती है, इसलिप्प अब ताड़नाका प्रारंभ हो सकता 
है । बालकाोंके लिएए खेल वहुत आवश्यक है, परन्तु वे लोग जहाँ 
कही जमे चही अपने खेल खय॑ ढूँढ निकालते हैं। जान पड़ता 
है कि खेलोके नियंत्रशका नियम बड़े बालकोके लिए है। तीन 
वर्षकी अ्वस्थाके बाद परिचारिकाएँ बालकोंको गाँवके मंदि-- 
रोम लेजाया करें । खेलते समय उन्हें मनमानी गड़बड़ ना 
करने देनी चाहिये। सरकारी निरीक्षिकाएँ इन परिचारिकाओ- 
पर देखरेख रखे ओर किसी प्रकार शिक्षाचारका भंग न होने 
दें। छुः वर्षकी अ्रवस्थाम बालक और बालिकाएँ साथ साथ न 
रहें--फिर बालक बालक एकत्र रहे और वालिकाएँ बालिकाएँ 
एकत्र । अब अभ्यासका प्रारंभ हो सकता है, परन्तु वह केवल 
कवायत-कसरतके रुपमे ही। बालक-बालिकाओंको घोड़ेपर 
सवारी करना, धनुष तथा गुलेल चलाना सिखाना चाहिये। 
अफलातून कहता है कि इन कलाओका सैनिक उपयोग वहुत 
है। खेल केवल खेलके लिए न खेलने चाहिये--उनका हेते- 
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यह रहे कि उनसे बालक अच्छे सैनिक ओर नागरिक बने। 
इसीलिए बालिकाओको भी उन्न कलाओकी शिक्षा देना आव- 
श्यक है । क्योंकि अफलातूनके राज्यम वालकोके समान 
बालिकाओको भी सैनिकोका काम करना होगा | 

इस प्रकारकी शारीर्कि शिक्षा द्स वर्षकी अवश्यातक 
चलेगी । अफलातून स्पष्ट नही कहता, तथापि यह अन्लुमान 
कर सकते है कि इसीके साथ साथ चुत्य और गायनकी 
शिक्षाका भी प्रबंध रहेगा | जिसे हम साध्यमिक शिक्षा कह 
सकते है वह दस वर्षकी अवस्थामें भारंस होगी। अब काजू 
जल्द न आनेबाले इस बालक रूपी प्राणीके लिए लगाम और 
जीमकी ज्दरूणत होगी। अब उसे पाठशालांभे पहुँचानेबाला 
ओर उसके आचरणपर देखरेख रखनेवाला निरीक्षक चाहिये, 
शिक्षक चाहिये ओर अध्ययन चाहिये । अब किसी भी नांगरि- 
कको उसे खुधारनेका अधिकार होना चाहिये। दिन निकलते 
निकलते बालकको पाठशालामे पहुँच जाना चाहिये। मायव- 
जीवन थोड़े काल दी चलता है ओर शिक्षा तो अनन्त है | इस 
'लिए समयका खूब उपयोग कर्ना चाहिये। बालकको साहित्य 
पढ़ते आना चाहिये। इसके लिए पढ़ना-लिखना सीखना आव- 
श्यक है। घीणाका शाव होना आवश्यक है। युद्ध, शह-प्रबंध 
तथा नागरिक ज़ीवनके लिए जितना अंकगणित और रेखा- 
गणित आवश्यक है, उतना गणित उसे जानना चाहिये। कुछ 
ज्योतिः शाख्र भी जानना आवश्यक है । द्ससे तेरह वर्षतक 
साहित्यका अभ्यास चलना चाहिये और तेरहसे सच्चह वर्षतक 
संगीतका अभ्यास होना चाहिये। अफलातूनने यह स्पष्टतया 
कहा नही है कि गणितके अध्ययनका आरंभ कब हो, परन्तु 
उसने इतना अवश्य कहा है कि १६ बर्षकी अवस्थाम बह 
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समाप्त हो जावे। वैज्ञानिकों ओर सोफिस्टोके लिखे हुए ग्रंथोके 
अध्ययनपर अफलातूनने आक्षेप किया है। इसके बदले उसने 
अपने अंथर्मे दिये हुए नियम-विधानके अनेक विवेचनोको 
पढ़ानेकी बात खुझायी है | इससे वालक कानून जाने जावेंगे 
ओऔर कानूनका मान करनेकी प्रवृत्ति उनमें पैदा हो जावेगी । 
संगीतके नेतिक परिणामोपर अफलातूनने बड़ा ज्ञोर द्या 
है। इसलिप्प उसने कह! है कि सब गाने ऐसे हो कि उनसे 
अच्छे नेतिक परिणाम उत्पन्न होवं। इसमें संगीतसे होनेवाले 
अानन्दका ही विचार न रखा जावे। हम पहले ही बता चुके 
हैं कि संगीत-विद्याकी शिक्तापर अफलातूनने नियंत्रण रखा है । 
हम अभी ऊपर बता चुके है कि अफलातूनके मतसते 
गणितका कितना अभ्यास किया जाय। परन्तु, कुछ लोग, 
कदाचित्‌ राजिसभाके तरुण सदस्य, उसका विशेष अभ्यास 
कर। परन्तु जरूद ही वह मिश्ररेशको ओर इशारा करते हुए 
कहता है कि मिश्र-निवासियोंके सामने हम यूनानी लोग विल- 
कुल ढोर है, हम कुछ भी गणित नही जांनते, अतः हम मनुष्य 
कहलानेके योग्य नही हैं। हम अफलातूनका एक यह मत बता 
चुके है कि अहो, उपग्रहों और तारोकी गति देखकर हमे यह 
सूभना ही चाहिये कि इनका चलानेवाला कोई विश्वश्रेंप्ठ मन 
है। इसीले परमेश्वरका अस्तित्व सिद्ध होता है। इसलिए यदि 
किसीको सच्चा धामिक होना हो तो ब॒हं ज्योतिःशाख्तरका 
अध्ययन अवश्य करे। वह अध्यवन इतना होना चाहिये 
ताकि परमेश्वरके अस्तित्वका विचार मनमें भलीभाँति पैठ जाचे। 
साहित्य, संगीत ओर गणितके अव्ययनकालम शारीरिक 
शिक्षा भी भरपूर चलती रहेगी। बालक और बालिकओऔको 
धनुर्विद्या ओर शुलेल फेकनेकी कला, पाद्सेनाकी सिन्न सिन्न 
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अकारकी युद्धकला, भिन्न मिन्न अकारके सैनिक एँचपंच, सेना- 
यानके प्रकार, छावनी डालनेकी रीतियाँ ग्रादि सखिखायी जावे। 
यह सब शर्रीर-शिक्ताके अन्तर्गत समभाना चाहिये। इससे 
रुपष्ट है कि अफलातूनकी शिक्षा-पद्धतिम सैनिक शिक्षा एक 
आवश्यक भाग है। जो गणितका अधिक अभ्यास करना 
चाह उनकी वात सिन्न है। अन्यथा, सोलह वर्षकी अवशध्याम 
शिक्षा समाप्त हो जाती है, आगेकी शिक्ताके विषयम अ्फलातू- 
नने कुछ नहीं कहा है। तथापि पचीस वर्षकी श्रवस्थातक 
तरुण मलुष्योको विवाह न करना चाहिये । इसी श्रवस्थाम वे 
निरीक्षकोके साथ शासक ओर सखैनिकके कार्य सीखनेंका 
श्रीगणेश करनेके लिए घूम । परन्तु सोलहसे पच्चीस वर्षतक 
वे क्या कर यह अफलातूनने नहीं वताया। जब थे निरीक्षको- 
के साथ पचीस वर्षकी अवस्था होनेपर घूमेंगें तब उन्हें देशके 
मिन्न सिक्न नगरोम रहनेको मिलेगा। वे सब एकन्न भोजन 
करेंगे। उन्हें छुद्टी कठिनाईसे मिल सकेगी और बिना छुट्टीके 
अनुपस्थित रहना बड़ा भारी अपराध समझा जावेगा । ऊपर 
कह ही चुके हैं कि इनका काम कुछ सैनिक खरूपका और कुछ 
साधारण शासन-सवरूपकां होगा । वे खाइयाँ खोद कर और 
डुर्ग बनाकर सीमाप्रान्तकी रक्षा करंगें, सेना-संचालनके लिए 
सड़कोंको दुरुस्त करते रहेंगे, पानीका प्रवाह ठीक करंगे, ओर 
सिंचाईका भी प्रबंध करना उनका काम होगा। इस तरह उन्हें 
अनेक प्रकारका आवश्यक शान प्राप्त होगा। 

यही अ्फलातूनके 'लॉज़” नामक प्रंथके काल्पनिक राज्यकी 
शिक्षा-पद्धतिका सार है। उसका मुख्य उद्देश यह है कि धत्येक 
युवक झपने राज्यका सर्वदष्ठिसे सुयोग्य नागरिक बने । 





पाँचवाँ भाग । 
उपसंदर | 


उपसंहार। 


सामाजिक व्यवस्थाके जो अनेक भिन्न मिन्न भश्च उपखित॑ 
होते है उनका मोटी तरहसे इन छुः वर्गोंमे वर्गीकरण किया जा 
सकता है--( १) मलुष्योका श्रमविभाजन-सूलक' वर्गीकरण 
और उन वर्गोके परस्पर सम्बन्ध, (२) स्री और पुरुषका 
परस्पर सम्बन्ध तथा समाजमें स्त्री ओर पुरुषका स्थान, (३ ) 
आधिक व्यवखथा, (४) शासन-यवा, (५) शिक्षा, और 
(६ ) व्वक्तिके उद्देश पूर्ण होनेके लिए कोई विशेष व्यवथा । अफ- 
लातूनने इन समस्त प्रक्षोपर विचार करनेका पय्ञ किया है। 
पहले बतला ही चुके है कि 'रिपब्लिक' नामक ग्रन्थ वास्तवर्मे 
जीवनकी मीमांसा ही है। यही वात बहुतांशमे “लॉज” नामक 
अंथके विषयम भी कही जा सकती है। हाँ, पोलिटिकस” नामक 
ग्रंथ अधिकांशमे अपूर्ण है ओर उसमें शासन-व्यवस्थाके केवल 
एक प्रश्षका विवेचन किया है| हमारे इस प्रंथके विवेचनसे 
स्पष्ट होगया होगा कि अ्रफलातूनके सारे सिद्धान्त न कभी व्य- 
बहारमे आये और न आ सकगे। तथापि यह सत्य है कि उस 
प्राचीन कालमे अफलातूनने ही इस संसारमें सामाजिक व्य- 
वस्थाकी शास्त्रीय मीमांसा सब दष्टिसे पहले पहल फी । हमारे 
यहाँ भी स्मृतियां सामाजिक व्यवस्थाका वर्णन है, जीवनकी 
कुछ वातोपर इससे पहले भी महाभारत, रामायण, उपनिषद्‌, 
बौद्ध ओर जैन प्रंथोर्म यथेष्ट विचार किया गया है। पर अफ- 
लातूनकी शास्त्रीय मीमांसामें और हमारे यहाँकी स्मृतियाँके 
वर्णेनर्म अथवा जीवनकी उपयुक्त भ्रंथोकी कुछ वातोके विवेच- 


१५८ अफलातूनकी सामाजिक व्यवस्था । 


नम बहुत अन्तर है। अफलातदूनने पहले इस वातका निश्चय 
किया कि समाजव्यवस्थाकी आवश्यकता किस लिए है। व्यक्ति- 
के जीवनका उद्देश व्यक्तिगत नेतिक विकास ही हो सकता है 
और इस उद्देशकी पूर्विके लिए समाजकी आवश्यकता है। इतना 
पिश्चय कर उसने प्रश्न छेड़ा है कि इसके लिए किस प्रकारके 
समाजकी आवश्यकता है। इसी प्रश्नका उत्तर उसने 'रिपब्लिक' 
और 'लॉज' में शास्त्रीय रीतिसे देनेका प्रयक्ष किया है। स्मृति- 
यौमें प्रचलित सामाजिक व्यवस्थाका ही मुख्यतया वर्णन है। 
इसलिप्ट वह शास्त्रीय नही कहा जा सकता । भमहासारत 
रामायण, उपनिषद, वोद्ध ओर जैन श्रंथोर्म प्रसंगवश अथवा 
सूल रूपले जीवनके कुछ प्रश्नोपर शास्त्रीय ढंगसे प्रकाश 
डालनेका प्रयत्ञ किया गया है। पर वह जीवनके सब प्रश्नोसे 
सम्बन्ध नहीं रखता, इसलिप्ट वह एकदेशीय कद्दा जा सकता 
है। अफलातूनके विवेचनसे यदि कोई तुलनामें ठहर सकता है 
तो वह है हमारी श्रीमकूगवद्गीता। फेवल इसी छोटेसे ग्रंथ 
जीवनके कुछ पश्नोपर शास्त्रीय प्रकाश डाला गया सा जान 
पड़ता है। पर वहाँभी अनेक प्रश्न अपूर्ण रह गये है । व्यक्तिका 
क्या उद्देश होना चाहिये, वह किस रीतिसे पूर्ण हो सकता 
है ओर उसके लिए वर्ण-ब्यवस्थाकी आवश्यकता फैसे होती 
है, इसी बातका विशेष विवेचन है| हमने ऊपर जो छः प्रका- 
रके प्रश्न दिये हैं, उनमें से दोसे पाँच तकके प्रक्षोपर उसमें वहुत 
क्रम प्रकाश डाला गया है। गीता महाभारतका एक भाग 
ओर वह भी प्रचलित व्यवंस्थासे सम्बन्ध रखती है। इस 
लिए उसमे इन प्रश्नोपर प्रकाश डालनेकी आवश्यकता नहीं 
रही। जिसे अफलावूनने खधर्मानुसरण कहा है उसीपर उसमें 
विचार किया गया है। 'स्वे स्वे कमेएयमिरतः संसिद्धि लभते नरः 
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“तस्मादसक्तः सततं कार्य कम समाचर' ही इस अंधका सार 
है। यानी 'रिपव्लिक के एक प्रश्पर ही उसने प्रकाश डाला है। 
परन्तु आज आवश्यकता है जीवनके सब अंगोपर प्रकाश डालने 
की, सर्वागीन सामाजिक व्यवस्थाकी। इसीलिए भारंभिक 
विचारकी इृष्टिसे हमने अफलावूवक्ी सामाजिक मीमांसाको 
संज्षेपमें तुलनामक इश्चिसे लोगोंके खामने रखा है। आशा है 
सतोगोंकोी यह विवेचन जीवनके अनेक प्रश्नॉपर विचार करनेें 
कुछ सहायता देगा । है 

अफलावूनके अंथोसे इस बातकी आशा करनेका कारण 
यह है कि इस अंथकारके प्ंथोंसे ही अरस्तू जैसे वि्ानने भी 
अपने प्सिद्ध अंथ पोलिटिक्ल' के बहुतेरे विचार लिये हैं। 
इन तुल्य खानोंके उल्लेखसे हमारे पाठकोंकों विशेष लाभ न 
होगा, क्योंकि यह समभझनेके लिए अरस्तृक्के उक्त भंधका शान 
आवश्यक है। सारांशमे हम यह कह सकते है कि लॉज' के 
बिना अरस्वृका 'पोलिटिक्ल' व लिखा गया होता | तद्नंतर, 
अफलादूनके अथोने सेएट आगस्टिन, चीथियस जैसे अनेक 
प्ंथकारोंको अपने अपने ग्रथ लिखनेके लिए उत्साहित किया [ 
फिर कुरीब एक हजार वर्षतक अकलातूनके अंथ झुबुप्ताव- 
स्थामे रहे, पर यूरोपके मध्यकालकी मसठ-व्यदस्था पर उसका 
प्रभाव पड़े बिना न रहा। अरवोचीन कालके पधारंसमें तो उसके 
विचारका प्रभाव वहुत हो बढ़ गया । खर टामस सर, रूसो, 
हेगेल, आगस्ट कोर्ट, और वितान्त अर्वाचीन कालके प्रीन, 
अडले और बोसेड्लेट जैसे विद्वानोके कई विचासेको इसी 
यूनानी दाशनिकके विचारोंने जन्म दिया है। ये अंथ ऐसे हैं 

उनका उपयोग मानव-समाजके लिए कम अधिक स्देव 
चना रहेगा। 
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जैसा अभी कुछ काल पहले बतला चुके हैं, अफलातून 
पहले इस बातका विचार करता है कि मानव-जीवनका उद्देश 
क्या है । इसका उत्तर वह स्पष्ट देता है कि मानव-जीवनका 
उद्देश चरम नैतिक विकास ही हो सकता है। फिर उसने यह 
बताया है कि समाजके बिना इस नेतिक विफकासकी सिद्धि 
नहीं हो सकती । इसलिए बह प्रश्न उठाता है कि जिस 
सामाजिक व्यवस्थासे यह सिद्ध हो, उसकी रचना कैसी 
होनी चाहिये। जहाँ समाज स्थापित हुआ वहाँ अनेक कार्यों- 
का संपादन तथा वस्तुओऔका उत्पादन करना होगा। वहाँ, 
शासनकी भी व्यवस्था करनी होगी। जीवनमें संपत्तिकी 
अत्यन्त आवश्यकता है। जीवन सभ्य होनेके लिए अनेक 
प्रकारकी वस्तुएं चाहिये। इसी प्रकार उचित शासनके लिए 
भी अनेक प्रकारकी वस्तुओकी आवश्यकता होती है। इसी 
प्रकार, समाज-धारणके लिए भिन्न भिन्न प्रकारके नियमोंकी 
भी आवश्यकता होती है। लोग अपने अपने कार्य उचित रीति 
से करे, मिन्न भिन्न नियमोका पालन करें तथा ब्यक्तिगत 
जीवन तथा समाज-शासनके लिए सर्वे आवश्यक वस्तुओका 
उत्पादन कर, इसके लिए उचित शिक्ताकी आवश्यकता होती 
है। समाज-धारणाके लिए पुरुष ओर ख््रीका संयोग होना 
आवश्यक है , क्योकि संततिके बिना समाजकी धारणा नहीं 
हो सकती हैँ इसलिए प्रश्न उठता है कि पुरुष ओर ख्रियोंका 
सम्बन्ध किन नियमों ओर तत्वोके अज्लुसार हो, क्योंकि 
नियम-हीन व्यवस्थासे समाज चल नही सकता। इसीसे सम्बद्ध 
यह भ्श्न है कि पुरुष ओर स्थियोका समाजमें क्‍या खान है । 

भिन्न भिन्न कार्योके सपादनके लिप्ट अफलातूनने रिपब्लिक! 
में यह बताया है कि लोगोका गुणके अनुसार वर्ग-विभाग होना 
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चाहिये। कुछ लोग शासक रहें ओर वे ही लोगोंकी शिक्षा- 
दीक्षाका प्रबंध करें, कुछ लोग समाज-रक्ताका भार उठावे, 
पर ये पहले वर्गके शासनमें रहें। एक तीसरा वर्ग उत्पादन 
करे। ओर यह बता ही आये है कि इन्हें जो कुछ सेवा-टहल 
आदिकी आवश्यकता हो वह दासोले ली जाय । जैसा पहले 
कह चुके है, यह अपने यहाँके बराह्मण-क्षत्रिय-बेश्य-शूद्र नामक 
वर्ण5यवस्था जैसी ही व्यवस्था है | अन्तर इतना ही है कि अपने 
यहाँके आह्मण केवल शिक्षा, धर्म, समाज-व्यव्था तथा मंत्रणा- 
का काम करते थे, प्रत्यक्ष शासनका काम क्षत्रिय करते थे । 
तथापि यदि यह स्मरण रखा जाय कि सारे समाजकी व्यव- 
स्थाका कार्य हमारे ब्राह्मणोके हाथमें था और इसके सिवा 
शासनका कोई भी कार्य उनकी सलाहके विरुद्ध न होता था, 
अन्य बर्य उनका भरपूर सम्मान करते थे, तव यह उपयुक्त 
अन्तर बहुत कम हो जाता है। यह भी हम दिखला चुके हैं कि 
अपने यहाँकी वर्णब्यवस्थाका आधार मानसिक शुणविशेष 
है । अफलातूनके वुद्धि-तेज-वासना नामक भेद सत्व-रज-तम 
नामक भेद जैसे ही हैं। गीतामें स्पष्ट कहा गया है कि 'चातु- 
वेण्य! मया झूएं शुशकर्मविभागश४। इससे एक वात स्पष्ट 
है कि किसी भी काल और समाजमे 'अ्रमविभाग! की अत्यंत 
आवश्यकता है ओर यथाशक्‍य यह क्रमविभ्ाग व्यक्ति और 
समाज दोनोंके आत्यंतिक लामकी इप्टिसे 'गुणशविभागशः! 
हो होना चाहिये। परन्तु आज प्रश्न यह है कि यह श्रमविभाग 
किस प्रकार किया जाय ? क्या भारतवर्षमें जैला बहुत काल- 
तक चलता रहा वेसा आलुवंशिक विभाग किया जाय ? अथवा 
अफलातूनके बताये परीक्षामूलक वर्ग-विभाग किये जायें ? 
भारतीय वर्ग-विभाग यानी चर्णब्यच्थापर एक बड़ा भारी 
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आज्तेंप है। क्‍या कोई कह सकता है कि प्राह्मण गुणोसे युक्त 
पुरुष और ख््रीक लड़के बच्चे आह्मणगुणांसे युक्त अवश्य होंगे ? 
इसके विपरीत, उसके एक दो बड़े भारी शुण थे है कि समाज- 
में उससे स्थिरता रही, परीक्षाओसे वर्ग बनानेसे जो अखिरता 
पैदा हो सकती है चह उससे न हुई और अपने पेठक धंधेको 
चालक सरलता तथा कुशलतासे सीख सके यानी उसने लाखो 
पाठशालाओका काम सैकड़ो वर्षोतक खिद किया। अफला- 
तूनकी वर्गीकरण-रीतिमे परीक्षाका बड़ा भारी भगड़ा है । इस 
संसारमें उसका सफलतापूबक चलना असंभव सा जान पड़ता 
है। तथापि दोनों व्यवथाओमे जो दो मुख्य तत्त्व हैं कि समाज- 
व्यवस्थाके लिए श्रमचविभागकी आवश्यकता है और वह अम- 
(विभाग सुणकर्मविभागशः होना चाहिये, थे सर्वकालीन सत्य 
हैं। प्रत्येक काममे हस्तक्षेप करनेले व्यक्ति और समाज दोनों- 
को हानि होती है । परन्तु आज केवल होड़बाजीका भ्रमविभाग 
है, इस कारण समाजमें बहुत अख्िरिता ओर असंतोषकां 
साम्राज्य छाया हुआ है। एक बार कोई कर्म” अपना कह लेने 
पर स्वे सस्‍्वे कर्मरयभिरतः संखिद्धि लगते नरः का “तत्व ही 
व्यक्ति ओर समाज दोनोके लिए लाभदायक है। किसी प्रकारके 
चर्गभेदके अभावमें आज यह भी प्रश्व उत्पन्न हुआ है कि क्‍या 
समस्त समाऊको सैनिक शिक्षा देनी चाहिये अथवा समाजमें 
कुछ विशिष्ट वर्ग सैनिक काये करनेवाले रहे। मुँहसे कुछ भी 
कहे, पर आज दो लोग पन्यक्ष कृतिम अनियांय सैनिक शिक्षा- 
की ओर भ्ुके जा रहे है। शरीर-विकास अथवा मानसिक 
आत्मसंयमकी दश्िसि सेनिक शिक्षाका प्रचार करना एक वात 
है ओर सैमिककर्म करनेकी दष्टिसे सैनिक शिक्षा देना दूसरी 
बात है। हमें यह स्मरण रखना चाहिये कि अफलातूनने अपने 
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प्रथम दो वर्गोके लिए सैनिक शिक्षा अनिवार्य बतायी है। 'लॉज' 
में यय्पि पहले पहल रिपव्लिकका लोक-वर्गीकरण त्याग 
दिया गया है तथापि आगे चल कर उसका एक भिन्न ढंगसे 
स्वीकार कर लिया गया है ओर यह भी 'रिपब्लिक' के वर्गी- 
करण जैसा ही है| यहाँ सी नागरिकोको ब्राह्मण ओर क्ञत्रियके 
ही कर्म बताये है, वैश्यके कर्म पहले तो उसने बहुत घटा दिये 
है और फिर उन्हें उसने दासों श्रीर विदेशियोमे बॉद दिया है 
यानी शुद्रों ओर वेश्योके हाथमें वे कमे छोड दिये गये हैं । 
आज भी यह बड़ा भारी प्रश्न हे कि प्रत्येकको जो आव- 
श्यक भौतिक चस्तुएँ चाहिये वे सबको तो मिले, पर समा- 
जका उच्च काम करनेचाले तथा मानसिक उन्नतिके पीछे लगे 
हुए लोग श्यर्थोत्पादनकी छुराइयोंसे किस प्रकार बचे रहें। 
अफलातूनने जो कहा है कि नेतिक विकासका तथा धघने- 
उल्काका मेल कदापि नहीं हो सकता, वह त्िकाल सत्य है। 
इस जगतूमें बहुत कम धनी हुए होगे, कमस्े कम अब तो 
डनका होना शअशकय ही है, जिन्होंने नीतिमूलक भार्गले ही 
धन कमा कर उसका संचय किया हो। छत अवश्यमेव मनुष्य- 
की अधोगतिका मल है। इसी कारण तो हम भारतीय 
आज नीचोसे भी नीच हो गये है। अत्प-संतोदी होना नैतिक 
उच्नतिके लिए, कुछ अंशतक, आवश्यक है । पर यह नियंत्रण 
किस प्रकार अमलमे आ सकता है ? इस प्रश्नका उत्तर आजके 
समाजने नहीं दिया हे । अफलातूनने मताधिकारकों कम 
अधिक होना 'लॉज' नामक स्रन्थमें धनके कम श्रधिक होनेपर 
रंखा है। पर यह तत्व आज सर्वमान्य हो नहीं सकता । सब 
मलुप्य बराबर हैं, इसलिए सबको कायदेमं समान समझना 
चाहिये। तथापि एक बात आज़ भी है। बह यह है कि धनके 
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कम अधिक होनेके अलुसार छोटी बड़ी शासन-संस्थाओंफे 
सदस्य होनेका अधिकार प्राप्त होता है। कदाचित्‌ कुछ अँश- 
तक यह अनिवार्य है। तथापि आज कल कोई भी पुरुष कोई 
भी बाकायदा धंधा कर सकता है। इसलिए प्रत्येक मलुष्य 
चाहे जितना धन बाकायदा धंधा करके कमानेके लिए खतंत्र 
है । आर्थिक व्यवस्थाके प्रश्न ही आज सर्वोपरि धश्ष है। उनके 
कोई उचित उत्तर आज नही मिले है। 

यह तो सब कोई मानगे कि प्रत्येक समाज-यवस्थामें 
लोग समाजकी सेवा अवश्य करे ओर कार्योका भार योग्य- 
ताके अज्ुसार ही उठाया ज्ञाय। समाजका शासन अत्यन्त 
महत्वपूर्ण कार्य है। पहले प्श्ष यह हैकि क्‍या भत्येक् पुरुष इस 
शासनम भाग लेनेके लिए खतंत्र रहे अथवा कुछ विशिष्ट 
लोग ही यह काम करे ? फिर दुसरा प्रश्न यह है कि यह कार्य 
फरनेफे लिए लोग किस प्रकार चुने जायें ? तीसरा प्रश्न यह है 
कि शासन-ध्यवस्था किस प्रकारकी हो? आज तो लोगोकी यही 
चारणा है कि पत्येक पौढ़ मजुष्य शासनके कुछ कामों भाग 
लेनेके लिए खतंत्र रहे ओर कुछ लोग बेतनभोगी होकर 
शासनका काम करे, शासन-ब्यवस्थाका झप लोकतंत्रात्मक हो 
ओर शासनकार्यके लिए जो लोक-प्रतिनिधि-संस्थाएँ हैँ. उनमें 
लोग कुछ धयोमयांदाके अनुसार भाग ले सके । अफलातूनने 
भी अपने अन्थोमं आज्॒वंशिक शासकोके बदले निर्वाचित 
शासकाॉकी घथाका समर्थन किया है। उसकी निर्वाचन-पद्ध- 
तियाँ एक ढड़से सर्वोत्कृष्ट है, पर 'रिपब्खिक'में चतायी पद्धति 
अव्यवहाय है ओर 'लॉज'की भी पद्धति अनावश्यक रुपसे 
कठिन है। कदाचित्‌ छोटेसे नगर-राज्यमे वह शक्ष्य हो सके, 
पर आज तो वह अमलमे नहीं आ सक्ती। 'रिपब्लिक और 


॥ 
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'वोलिटिकस'में बताया हुआ निरह्ुुश सत्ताका तत्त्व सिद्धान्त- 
दष्टिसे उत्तम होनेपर भी व्यवहार त्याज्य है । और यह बात 
अफलावूनने भी मान ली है। इसीलिये कानूनकी सर्वश्रेष्ठ 
सत्ताका तत्त्व उसने प्रतिपादित किया है। पर इसका अर्थ यह 
न होना चाहिये ( जैसा कि अफलातूनने किया है ) कि नियम 
किसी भी रीतिसे कभी भी न बढले जायँ । कानूनको स्चे- 
श्रेष्ठताका यही अर्थ होना चाहिये कि कानूनमें सब बरावर हैं 
और प्रत्येक पुरुष उसके अनुसार दरडनीय हो सकता है, 
उसके परे कोई नही हो सकता। अफलादूनने पंचायत प्रथा- 
का, शासन-ब्यवसाम भाग लेनेके लिए योग्यता पानेके वास्ते 
एक प्रकारकी उस्मेदवारीकी रीतिका, और भिन्न सिक्ष शासन- 
कार्योके लिए भरपूर वयोमर्यादाका जो प्रतिपादन छिया हे, 
चह वहुत ही ठीक जान पड़ता है। आजकल भी हमारी 
संमतिम उच्च शासन-संखाओरम भाग लेनेकी आशा छोटी 
संखाओमे आवश्यक भाग लेनेपर ही मिलनी चाहिये, बड़े बड़े 
भागोकी शासन-संखाओम भाग लेनेकी अनुम॒ति नरपूर वय 
हो जानेपर ही मिलनी चाहिये। आजकलकी रीति ठीक नहीं 
कही जा सकती | 

व्यक्तिको धनकी जिन दुराइयोका डर है, उन्हींका डर 
समाजको भी है। इसलिए अफलातूनने कहा है कि राष्ट्र 
लोग वाहरले व्यापार-सम्बन्ध न स्थापित करं। उसने बहुत 
आवश्यक पदार्थोके विषयमे ही क्रपवाद किया है। व्यापार 
की दश्टिसे समाज वहुतांशम व्यक्तियोँका केवल समूह ही है। 
क्योकि व्यापार वहुधा व्यक्ति ही करते हैं और उनकी छुवि- 
घाके लिए राज्यको अनेक काम करने पड़ते हैं। इस प्रकार 
व्यक्ति ही नही तो समस्त समाज छुल-कपटका आचरण करने 
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लगता है। इसलिए अफलातूनने कहा है कि उसका आदर्श 
राज्य समुद्वसे दूर रहे और वहाँ अधिक लकड़ी न पेदा हो 
ताकि नाव बना कर ब्यापार करनेका लोभ ही लोगोंकों न 
उत्पन्न होवे। यह स्पष्ट है कि यह बात आज कोई नही मान 
सकता | आज तो इच्छा हो या न हो, अन्य देशोसे व्यापार 
करना ही होगा। केवल कुछ अंश तक उसपर राज्यका नियंत्रण 
प्रस्यपित हो सकता है, पूर्णतया नहीं। अफलातूनके नगर- 
राज्यका सिद्धान्त केवल उसी कालका सिद्धान्त है । आज तो 
विशाल राज्य ही रहेंगे ओर उनकी मलुष्य-संख्या सदव बढ़ती 
रहेगी | मलुष्य-संख्याको स्थिर रखना आजकल असम्भव है। 
प्रूणहत्या और बालहत्या दोनो ही भारतम सदैव नीति और 
धर्मके विरुद्ध मानी जाती थी और अब भी सारे जगतमे मानी 
जाती है | 
इसका कारण यह है कि स्ल्री-पुरुषोंके मैथुन-लस्बन्धपर 
राज्य अपना नियंत्रण नही प्रस्थापित कर सकता । वह केवल 
यह कर सकता है कि लोग यथाशक्य आत्मसंयमसे काम 
लें। इसलिए खारे देशोमें विवाह-संस्था चली जाती है। 
ममत्वसे अपने नागरिकोको बचानेके लिए अफलातूनने 'रिप- 
ब्लिक' मे निजी पली और इसलिए निज्जी सपत्तिकी रीति 
उड़ाकर राज्यको बहुतांशमे एक कुटुम्ब बना डाला था । पर उसे 
भी यह वात मलुष्य-स्वसावके विरुद्ध मालूस हुई और उसने 
लॉज' में सारे दागरिकोके लिए निजी कुडुम्ब-प्रथाका प्रति- 
पादन किया। हॉ, उसपर उसने राज्यका यथेष्ट नियंत्रण रखा 
। यह प्रश्न अलग है कि यह नियंत्रण, विशेष कर आज 
कलके विशाल राज्योमे, चल सकता है या नहीं। स्री-पुरुषों- 
के सम्बन्धमें एक वात अफलातूनने ऐसी बतायी है जिसका 
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आचरण, भारतमे तो क्या, यूरोपीय देशोमें भी आज नहीं होता। 
लिंग-सेदके सिवा अफलादूनने ख्री-पुरुषोके बीच कोई विशेष 
भेंद नहीं माने ऐेँ । उनसे भेद मानते हुण्ट उसने केवल यही कहा 
है कि शारीरिक और मानसिक दश्टिसे स्त्रियाँ पुरुपोसे कदा- 
चित्‌ हीन हो । इसका सतलब यह नहीं कि इससे उनके 
अधिकारोम कोई विशेष अन्दर हो सकता है। शिक्षा, सामा- 
ज्ञिक कार्य, सामाजिक पद्‌, आदि खब इषछ़िलसे दोनोंको उसने 
समसमान माना है। यहाँ तक कि उसने पुरुषोंके समाच 
स्लियाँकों भी सैनिक कार्य करनेको दताया घै। इसी कारण 
दोनोंकी शिक्षा-दीक्षा विलकुल एक ही दतायी है । इस मतसे 
कोई पुरुष अल्ुमत हो या न छो, पर उसमें एक कलंक अवश्य 
देख पडता है। वह यह है कि दोनोके समसमान काये, पद 
आदिकी व्यवस्था उसने दालोंके अस्तित्वपर रची है। 
(रिपक्लिक' में तो प्रथम दो वर्गोके निजी घर हैं ही नही। पर 
लॉज' में सबके निजी घर होने पर भी लड़को-चच्चोकी वहु- 
तेरी देख-रेख तथा ग्रहजयवश्या उसने दासोके हाथ सोप दी 
है। यदि हम दास-प्रथाको ठीक नहीं समझते तो प्रश्न उत्पन्न 
होता है कि लड़को-वच्चोके समस्त कार्य तथा ग्रह-प्रवन्ध कौन 
करे ? इसका जवतक यथोचित उच्चतर नही मिलता और जब 
तक हम अपनी स्त्रियोक्ते अंग-भकछ् ओर नेतिक अपमान आदि- 
सहनेको तैयार नहीं होते, तव तक स्त्रियों और पुरुषों दोनोंको 
सब कार्य समान सीतिसे नही बॉदे जा रूकते । (जिस अफला-- 
तूनने समाजके लिए खधर्मानुसरणका तत्व, सकर्मामिरतिका 
तत्व, प्रतिपादित किया है, जिसने बुद्धि, तेज, वासनाके अजु- 
सार लोगोंके मनका वर्गीकरण कर लोगोका भी तदलुसार 
वर्गीकरण किया है और तद्लुसार समाजके कार्योौका विभाजन- 
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किया है, बह न जाने फैसे यह न देख सका कि दास-अथाके 
अभावमे दोनोके कार्य विलकुल एक होना अ्रसम्भव है, दोनो- 
की प्रकृतिमें ही कुछ अन्तर है और इस कारण उपयुक्त तत्वके 
अज्लुसार उनके भी कार्य बहुतांशमें मिन्न होने चाहिये, लोग 
अपनी ख्ियोका अंग-विच्छेद करवाना पसन्द न करेंगे ओर 
उनका अपमान न सह सकेंगे तथा गेहिक कामोके कारण उन्हे 
यथेथ्ट अवकाश न मिलेगा, इसलिए सैनिक कार्य स्लरियोसे पुरु- 
'बोकी नाई सलीमाँति न वन सकेगा ? धर और बाहर दोनोका 
समान सम्मान होना श्रलग बात है ओर सभी कार्यमें दोनों- 
में समान भाग लेना अलग बात है । हमारी सम्मतिमे संसार 
अूलमें पडकर बहक गया है । यदि संततिप्रजनन स्वाभाविक 
है और समाजके लिए आवश्यक है तो विवाहसं्ाका होना 
आवश्यक है । यदि विवाह-लंस्था है तो कटुम्ब बन जाता 
है। उसका प्रबन्ध किसीके हाथमे होना चाहिये । स्री ही केवल 
इस कार्यको उत्तम रीतिसे सम्पादित कर सकती है। इस 
कारण समाज ओर ग्रहके कार्योका एक स्वाभाविक विभाजन 
हो जाता हैे। फलतः दोनोके काय्ये समान होना असम्भव 
है। यदि हम विवाह-संस्थाकी आवश्यकता किसी प्रकार दूर 
“कर सके तब ऋदाचित्‌ कुछ अंशर्म दोनोके काय्ये समान हो 
सकेंगे, पर स्मरण रखना चाहिये कि यह भी केवल कुछ अंशमें 

'हो सकेगा, सर्वाशमे नही । क्योंकि लिग-भेदके कारण ही कुछ 

कार्य मिन्न हो जाते हैं और स्त्रियाँ कुछ कार्यों ग्रविरत नहीं 
“लगी रह सकती। अफलातून संयुक्त कुटम्ब-प्थाके विरुद्ध है। 

डसका मत आजकल यूरोपमें प्रचलित है। भारतीय लोग 

कदाचित्‌ उसका मत कभी न सान सकेंगे । बहुत अधिक 

कलह होनेपर ओर उनका सेल होनेकी सस्सावना न रह 
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जाने पर अफलातूनने 'लॉज' में विवाह-विच्छेद्‌्-प्रथाको माना 
है। पर सिद्धान्तम बह भी इसके विरुद्ध जान पड़ता है ओर 
ए्रकपली-पतिकी प्रधाका वह समर्थक है। 

अफलातूनके अंथाकी यदि कोई विशेषता सर्वोश्ध कही 
जा सकती है तो वह है खबके लिए शिक्ताकी आवश्य- 
कताका महत्व । स्री ओर पुरुष, छोटे ओर बड़े, सबके लिए 
उसने शिक्षा अनिवार्य बतायी है। उसने शिक्ताके महत्वपर 
जितना ज़ोर दिया है, उतना कदाचित्‌ हमलोग आजकल 
सिद्धान्तम भले ही मानते हो, पर व्यवहारम उतना महत्व नहीं 
माना जाता । किसी भी राज्यमें व्यापार ओर शासनके सामने 
शिक्ताका कार्य गौण ही है। हॉ, जमंनीने कुछ अंश तक यह 
सिद्ध कर दिया है कि राज्यके उद्देशोंको सिद्ध करनेके लिए 
नागरिकोको शिक्षा देना आवश्यक है ओर तदलुसार शिक्ता 
दी भी जा सकती है। शेष देश तो इस सिद्धान्त बहुत पिछड़े 
हुए हैं। यह एक प्रश्न है कि शिक्षाका स्वरूप कैसा रहे,--क्या 
लोग फेवल राज्यके उद्देश सिद्ध करनेवाले कलपुर्ज बन जाचे 
अथवा समाजसेवा करते हुए कुछ निजी उच्च उद्देश भी सिद्ध कर 
सके। परच्तु किसी भी इशष्टिसे विचार किया जाय, शिक्षाके 
महत्वको हम अब भी अच्छी तरह नही समझे है । अफलातूनके 
काल्पनिक राज्योंके प्रधान शासकोंके कार्य शिक्षामूलक ही है । 
लॉज' का प्रधान शासक तो केवल शिक्षा-मंत्री ही बन गया 
है। तथापि आश्चर्यकी बात है कि एक बातमें अफलातून बहुत 
पिछड़ा हुआ है। शिक्षाका महत्व मानते हुए भी शिक्षकोका 
महत्व उसने कुछ भी नहीं माना है । उसकी शिक्षा-पद्ध तिमें 
यह केवल कलंक सा जान पडता है। स्थियों और पुरुषोके 
कार्योको समाच माननेके कारण दोनोके लिए उसने वही शिक्षा 
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प्रतिपादित की है | उसकी शिक्षार्में सैनिक शिक्षा और संगीत- 
शिक्षाका महत्व बहुत श्रधिक है। कदाचित्‌ संसार उन्हें श्राज 
उतने महत्वका नहीं मान सकेगा । आज अनेक शास्रोके उद्धव- 
के कारण शिक्षाक्रममें अनेक भिन्न भिन्न विषय स्थान पा गये 
है । वथापि अफलातूनकी एक वात कभी नहीं मानी जा 
सकती | शिक्षा कभी भी अपरिवर्तनशील नहीं हो सकती । 
मनुष्य प्रगतिशील प्राणी है। उसका शान नित्य बढ़ता जा 
रहा है ओर उस शानको देनेकी रीतियाँ भी वद्लती रहती 
हैं। साथ ही, समाज तथा व्यक्तिकी आवश्यकताए भी बद्‌- 
लती रहती हैं। इसलिए शिक्षाम समय समयपर परिवर्तन 
होना आवश्यक और स्वाभाविक है। तथापि यह मानना 
चाहिये कि सुल उद्देशोके विचारसे उसमें कुछ अश तक खिरता 
होना भी आवश्यक है। _ जिस शिक्षासे व्यक्ति ओर समग्जके 
उद्देश पूर्ण नही हो खकते, वह शिक्षा शिक्षा कहलाने योग्य 
नहीं हो सकती । स्रियोंके लिए भी शिक्षाकी आवश्यकतापर 
अफलातूनने जो ज़ोर दिया है, वह सर्वथा उचित है। हमारा 
मतभेद केवल इसी वातमें, हे कि बह शिक्ता किस प्रकार 
की हो। 

इस प्रकार अफलातूनके श्रंथ पढकर हमारे पांठकौके मनमें 
अनेक प्रश्न उठ सकते है। आशा हे, वे उनका उत्तर अपनी 
अपनी ओरसे हूढ निकालनेका प्रयत्न: करेगे । 
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हिन्दुआऑँकी सामाजिक व्यचसथा | 

मनुष्य और अन्य भाणियाम जो अनेक भेद है, उनमें यह्‌ 
भी एक है कि मजुष्प समाज-पमिय पाणी है, अन्य प्राणी ऐस 
नही हैं। यदि सिद्धान्तरूपलसे ही विचार किया जाय तो कई 
प्राणी ऐसे अचश्य मिलेंगे कि जिनमें अल्पशमे सामाजिक्रता 
देख पड़ती है। परन्तु यह ठो खीकार करना होगा कि सलुष्यमें 
जितनी सामाजिकता है ओर, उसकी अन्य विशेषताओं और 
आवश्यकताओके कारण, सामाजिकताका जितना विकोस 
मलुप्प-संसारमें देख पड़ता है, उतना अन्य किसी पाणीमें 
नहीं | साताजिकता मजुष्यकी उस शक्तिका कारण है जिससे 
संसारके समस्त प्राणिया ओर वस्तुओपर उसका अधिकार 
हो गया है। मलुष्य समाज-प्रिय है। परन्तु इतना ही कह 
देनेसे मनुध्यकी सामाज्िकताका पूरा वर्णन नही होता। इसके 
साथ यह भी कहना चाहिए कि मजुष्यको समाजकी अत्यन्त 
आवश्यकता है । यदि वह अन्य प्राणियोले भौतिक और मान- 
सिक द्शाम ऊँचा होकर रहना चाहता है, तो उसे समाजका 
अवलस्वन करना ही पड़ेगा । इतना ही नही, यदि मलुष्य इस 
खसंसारम फेवल जीवित रहना चाहे तो भी अन्य प्राणियाँसे 
कुछ अंशर्मं अधिक सामाजिकताका आश्रय डसे लेना ही 
होगा। मलुप्पर जैसा परावलम्बी भाणे अन्य कोई नही है। 
बिलकुल जड्ली दशामें रहनेपर भो, प्रकतिसे उगनेचाले फल- 
फूल खाकर अथवा अन्य छोटे छोटे प्राशियोकद्ती हिसा करके 
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जीवन-निर्वाह करनेपर भी उसे कमसे कम आठ दश वर्ष तक, 
परावलस्बी रहना होगा--माताको उनके पालन-पोषणका भार 
अपने ऊपर लेना ही होगा । यह मलुष्यकी श्रत्यन्त हीन दशाकी 
कल्पना है। अबतक जितनी जड्डली जातियौका पता लगा है, 
उनकी दशा इस काट्पनिक दशासे कई दर्ज अच्छी है। 

परम्तु इस दशामे मलुष्य सन्त॒ुए्ट नहीं रह सकता। पर- 
मेश्वरने उसे बुद्धि दी है ओर उसके कारण भीोतिक और मान- 
सिक दृष्टिसे वह नित्य श्रपनी उन्नति करनेका प्रथल्ल कर रहा 
है । इसी कारण तो सभ्यताकी अनेक श्रेणियाँ हैं। मजुष्यका 
इतिहास यही बतलाता है और उसकी मानसिक रचना उसे 
इसी ओर सदेध ले जा रही है। इस कारण वह समाज-सड़- 
ठनके सस्वन्धमे नये नये विचांर किया करता है। कही भौति- 
कताका महत्त्व अधिक है, अतणव वहाँ भौतिक उन्नतिको 
सिद्ध करनेवाली संस्थाएँ अधिक देख पड़ती है । जहाँ मान- 
सिक उनच्नतिका महत्व अधिक है वहाँ इस उन्नतिको सिद्ध 
करनेवाली सस्थाएँ अधिक प्रभावशाली है। फिर, भीोतिक 
झौर मानसिक उन्नतिके इतने भेद है कि कुछ कहा नहीं जा 
सकता। उन भेदोंके अनुसार भी संस्थाओकी भिन्नता सर्वत्र 
देख पड़ती है। सारांश, मनुष्यकी जितनी संस्थाएँ हैं थे 
कम-अधिक मजु॒ष्यकी भोतिक अथवा मानखिक उन्नति अथवा 
उसकी रक्षाके हेतुसे ही बनी हैं । इन हेतुओम परिवरतेन होने- 
से, उन हेतुओंकी खिद्ध करनेके नये उपाय सूभनेसे, अथवा 
सामाजिक या भोतिक परिखितिके बदल जानेसे उन 
संस्थाओंमे परिवर्तत हुआ करते है। यह संसार परिवतेन- 
शील है, मलुष्य परिवर्तनशील है और उसकी संस्थाएँ भी 
परिवर्ततशील है । पुरानी संस्थाओका वेकाम होना और नयी 
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संख्याओकी आवश्यकता उत्पन्न होना एक खासाविक वात है।' 
कभी जान-बुझ कर तो कभी अनजाने ही मलुष्य अपनी 
सामाजिक व्यवस्थाओको बदलता रहता है। हिन्दुओऔकी 
सामाजिक व्यवस्थार्मे भी परिवर्तेनकी आवश्यकता है। 
संसारकी गतिमे पड़ कर बिना समकेचूमे अपनी सामा- 
जिक व्यवस्थाओमे परिवर्तन करना मलुष्य जैसे चुद्धिमान्‌ 
प्राणीके लिए ठीक नहीं | उसे तो सदेव सोच-समझा कर ही 
कोई भी परिवर्तन करना चाहिए। सामाजिक व्यवस्थाओं्म 
परिवर्तन करनेके प्रश्न बहुत ही महत्व पूर्ण है, क्योकि उनका 
उसपर बड़ा भारी परिणाम होता है। ऊपर हम कह ही 
चुके हैं कि जानवृक कर या अनजाने मलुप्य अपनी भोतिक 
या मानसिक उश्तिके लिए नित्य नयी संस्थाएँ चनाता है। 
प्रश्न यह है, वया मलुष्पके छोटे-बड़े उद्देशोके परे कोई उच्चतम 
उद्देश है ? क्या उसके सारे प्रयल किसी एक उद्देशकी सिद्धि- 
के लिए हो रहे है अथवा उन अनेक कार्यो में कोई परस्पर मेल 
नही है ? इस प्रश्चका उत्तर इतिहास और मानसिक रचनाके 
आधारपर ही दिया जा सकता है। दोनों यही बतलाते हैं. 
कि वह किसी उच्चतम उद्देशकी सिद्धिके लिए ही सारे प्रयल 
करता है, उसके सारे कार्य किसी उच्चतम दशाकी ओर 
उसे अग्रसर कर रहे है। इस उच्चतम दशाकी कल्पना भत्ते ही 
स्थान स्थानपर भिन्न भिन्न हो। परन्तु स्वंत्च यह कढ्पना है 
अवश्य । खाने-पीने ओर ओढ़नेमें अर्थात्‌ शारीरिक जीवनको 
खुधारनेमें ही उसके सारे प्रयल समाप्त नहीं होते, चह इतनेसे' 
ही कभी सन्तुष्टठ नहीं रहा। शारीरिक खुखकी उनच्नति केवल 
साधनमात्र है। हम यह भी मान सकते है कि कभी कभी चहः 
इसीमें इतना लिप्त हो जाता है कि उसे और किसी बातका 
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खयाल नही रह जाता। परन्तु यह सी सत्य है कि उसकी 
श्राँखें खुलनेका मौका आता ही है और तब चह इसके परेकी 
धातें सोचता है। वह इतना तो अवश्य समझ लेता है कि 
सांसारिक खुखोंके लिए ही उच्च शुणोका भजुष्यको आश्रय 
करना चाहिए जिनका अन्य भाणियाँमें अमाव है। श्रन्यथा 
आवश्यक सांसारिक खुख भी प्राप्त नहीं हो सकता । अपने ही 
खुखांकी जद्धिके लिए यह आवश्यक होता है कि अपने कुछ 
सांसारिक सुखोका त्याग अवश्य किया जाय । सारांश, उच्च 
उद्देश अपने सामने रखे बिना मजुष्पका इस संसारम निर्वाह 
होता कठिन है । 
यदि यह सिद्ध हुआ कि सांसारिक खुखांके लिए उद्ध 
उद्देशोकी आवश्यकता है तो यह सिद्ध ही मानना होगा कि 
मानसिक उद्देशेकी खसिद्धिके लिए. किसी उच्चतम उद्द शकी 
आवश्यकता है | इस उच्चतम उद्देशका स्वरूप चाहे मैतिक हो 
या धार्मिक, परन्तु वह केवल बोद्धिक नही हो खकता। बुद्धि- 
का कितना ही विकास हो, पर बह सन्‍्त॒ुण्ठ नहीं होता। वह 
सदैध किसी उञ्बतम घितिकी कल्पना करता है । इसी उच्चतम 
'सितिकी सिद्धिकी सम्भावना सारे समाज-सुधारकी फसोटी 
है। उस उद्चयतम उद्देशमें अ्रन्य सारे उद्दश लीन हो जाते है । 
उसकी सिद्धिकी सम्भावनासे अन्य सारे उद्देश आप ही सिंद्ध 
होते जाते हैं। हम इस बातको मान नही सकते कि मलुष्य 
समाजसे अलग होकर अपनी आत्यन्तिरू उन्नति कर सकता 
है। देखनेसे किसीको भले ही ऐसा मालूम पडे कि यह सांसा- 
रिक जीवन मलुष्यकी उन्नतिके मार्गमे बाधक है, परन्तु यह 
अदूरदर्शिता है। मझुष्य-जीवनके सारे पश्नोकी छान-बीन करने- 
चर भनुष्य इस नतीजेपर अवश्य पहुँचता है कि समाजके 
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विना उसकी किसी प्रकारकी उन्नति नही हो सकती | उनल्नति- 
की कल्पना ही वह समाजसे पाता है। यदि वह अकेला 
छोड दिया जाय और भाग्यवशात्‌ किसी प्रकार जीवित रह 
भी जाय तो वह अन्य प्राणियोसे बहुत कम भिन्न होंगा। 
खसमाजके विना भनुष्यकी भावा आती नहीं, भापाके बिना वह 
ज्ानमे पशुके चराबर ही रहेगा, उसके बिना उन्नतिकी कल्पना 
न हो सकेगी। उन्वतिकी कल्पनाके लिए भी वह समाजका 
ऋणी है। बालपचसे हिमालयमे छोड़ देनेसे कोई मलुष्य 
च्रह्म-खरूप को भ्राप्तन कर सकेगा। इसके लिए उसे अभी 
काल तक समाजमे रहना ही होगा । खाराश, मलुष्य अपने 
सारे प्रयल किसी उच्चतम उद्देशक्षी लिदडिके लिए वूरता है 
ओऔर यही उद्देश समाजके सड्ठडन और झुधारकी कसौटी है । 

अभीके हमारे कथनमे एक वात अध्याह्ृत है। समाजमे 
रहकर ही यदि व्यक्तिके उच्चतम उद्देशोकी पूर्ति हो सकती है 
तो यह स्पए है कि व्यक्ति और समाज दोनोके प्रचलका परिणाम 
एक ही होना चाहिए--इस प्रकारकी एकताले ही भद्धुष्यकी 
उन्नति हो सकती है। इसका यह अर्थ नही कि समाज भी 
किसी तरहका उद्यतस उद्देश अपने सामने रखकर समए्टि- 
इप्सि उसकी ओर अम्नतसर हो सकता है। यहाँ यह स्मरण 
रखना चाहिए कि समप्नि-दश्टिसे जो फल देख पड़ता है, वह 
केवल व्यप्टि-डण/्से किये प्रथलोका फल है। इसपर प्रश्न हो 
सकता है, वर्याक्त और समाजके उद्देश फिर किस प्रकार एक 
हो सकते है १ व्यक्ति और समाजके उद्देशोंके एक होनेका मतलब है 
ही क्या १ इसका मतलव यही है कि समाज अपने बन्धनों-ठार व्यक्तिको 
हीन प्रवुष्तियोंके अनु श्र चलनेसे रोक सकता हे, उच्चतम उद्देशका प्रकाश 


उसके मनभे पेदा कर सकता है, शान्ति और सुखके स्थापन-द्वारा वे सब 
झ० १२ 
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आवश्यक परिस्थितिये। पैदा कर सझता है फ्ि जिससे वह उच्चतम उद्देश 
सिद्ध हो सके । इससे अधिक कोई बात कोई समाज नहीं कर 
सकता, समाज व्यक्तिके उच्चतम उद्देशोंकी सिद्धि किसी 
प्रत्यक्ष प्रयल्न-दारा नही करा सकता | यह कार्य व्यक्तिको ही 
करना होगा। समाज शिक्षा दे सकता है, हीव बातोमे पड़ने- 
से रोक देनेका प्रयत्न कर सकता है, भौतिक बस्तुओकी 
आवश्यकताओंकी पूर्तिकी सम्भावना कर सकता है, शान्ति 
ओर छुखकी स्थापना कर महुष्यके व्यक्तिगत प्रथल्ोको आगे 
बढ़ने दे सकता है। इसी अर्थर्में समाज और व्यक्तिके उद्देश 
एक कहे जाते है। शित्तासे लाभ लेनेका, वच्धनोसे लाभ उठा- 
कर हीन मार्ग मे जानेसे रुकनेका, भीतिक वस्तुएँ पैदा करनेका, 
आर शान्ति तथा सखुखका लाभ उठाकर अपने उच्चतम उद्देशमी 
ओर बढनेका कम या अधिक प्रयत्न व्यक्तिको ही करना होगा। 
केवल सामाजिक व्यवभाओसे व्यक्तिके डद्देशोक्नी पूर्ति होती 
नही । सम्राज़ केवल यही कर सकता है कि व्यक्तिके उद्देशोको 
पहचान कर उनकी सिद्धिके लिए सूबे आवश्यक परिस्थिति 
बना रखे । इसके परे व्यक्तिके प्रयह्नोकी आवश्यकता है। 
ओर यही सामाजिक वबन्चनों और कार्थयोक्षी सीमाकी तथा 
उनके स्वरूपोकी असली कसोटी है । किसी समाजमें व्यक्तिके 
उच्चतम उद्देशोक्ी सिद्धि कहाँ तक हो सकती है, इसी वातसे 
यह जाता जा सकता है कि उस समाञ्ञकी संख्याएँ, वंधन, 
कार्य आदि कहॉतक उचित है और ऋकहॉतक अज्चुचित है। 
समाजकी संस्थाओं, वन्धनो, कार्यों आदिसे यदि व्यक्तिके 
उच्चतम उद्देशकी सिद्धिकी सम्भावना रही तो हम कह सकते 
है कि वहा समाज और व्यक्तिके उद्देशोंमे एकता है, सेल है-- 
समाज व्यक्तिकी उन्नतिर्में बाधक नही है। 
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इस उद्देशकी पूर्तिके लिप जिन जिन सामाजिक व्यचखा- 
कौकी आवश्यकता होती है उनमें श्रम-विभाग-मलक सामा- 
जिक व्यवखाकी आवश्यकता सबसे महत्व-पूर्ण है। सभी 
समाजौमें और सभी कालोमें यह तत्व किसी न किसी रूपमें 
रहा है। उसके विना मलुष्यकी किसी प्रकारकी अधिक उन्नति 
नही हो सकती । यदि प्रत्येक मनुष्य अपनी समस्त आवश्य- 
कताओ ओर रक्ताके लिए निज्पर अवलम्बित रहे तो उसकी 
उन्नति तुरव्त अवरुद्ध हो जाती है। अपनी आवश्यकताएँ 
स्वयं पूर्ण करतका मौका आते ही मदुष्य उन्हें कम करने 
लगता है, न्यूनतम वस्तुओसे ही बह अपना सन्‍्तोष कर लेता 
है, अपने जीवनका उसे सदा भय वना रहता है, ओर इन 
कारणोसे मानसिक और नैतिक उश्ञतिकी ओर वह ध्यान दे 
ही नही सकता | इसलिए इस वातकी आवश्यकता होती है 
कि एक सलुष्य एक काम करे, दूसरा दूसरा काम करे, तीसरा 
तीसरा काम करे ओर इस तरह वे पररुपरकी आवश्यकताएँ 
पूर्ण कर । इसी तरह भीतिक उन्नति शवव हुई है, और आज 
तो चस्तुओके उत्पादनमें श्रमविभागका तत्त्व वहुत ही सूच्म 
रीतिसे उपयोगमे आता हे। आज-कलके कारखानो ओऔर 
उद्योग-धन्धोसे जिस किसीका थोडा बहुत परिचय होता है, 
वह इस बातको जरूर जान जाता है। ऊच आय लोग भारतमे 
पहले पहल आये, तसीसे उस समाजमे अ्रमविभागका तत्त्व 
धीरे धीरे आने तगा । क्रमशः उसका विकास होता गया और 
उस्रीका परिणाम हिन्दहुओका जाति-बन्धन हुआ। संसारके 
समस्त राफ्ट्रमे किसी न किसी प्रकारके जाति-वन्धन अवश्य 
रहे। रा ओर जाति-बन्धनसे कोई आज्षुपह्गिक सम्बन्ध 
नही है । इसकी झ॒ष्टि शायद खामाविकतया हुई हो, शायद्‌ 
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आ्राह्षणने अपनेको दूसरोसे अल्लग ऊरनेके लिए या अपना 
वड़प्पन बनाये रखनेके लिए जान-बूक कर उसकी सृष्टि को 
हो, कदाचित्‌ ( ओर यही अधिक सम्भव है ) इन दोनों रीति- 
यासे स्पर्शास्पशेकी सृष्टि हुई हो । जाति-बन्धनकी स्थिरताके 
लिए स्पर्शास्पर्शकी आवश्यकता समाज-ब्यवस्थापकोको जेँची 
हो और कार्यविभागकी आवश्यकताने उसकी खष्टि सरल 
कर दी हो । परन्तु यह बात स्पए है कि स्पर्शास्‍्पश श्रमविभा- 
गमूलक जाति-बन्धनका आवश्यक अंग नही है । जिल समय 
आधुनिक विज्ञान व था, आवागमनके आधुनिक साधन न 
थे, शिक्षाका प्रसार कुछ तो गुरुओ-छारा और कुछ परस्पराकी 
रीतिसे ही हो सकता थां, उस समय विशिट कार्योका, 
विशिष्ट उद्योगोका, विशिष्ट कुलोम परम्परासे चलना आव- 
ए्यक तथा स्वांसाविक था । जैसा ऊपर कहा जा छुका है, 
खंखारके प्राचीन रा्ट्रीम अमविभाग-प्लक्त जाति-वन्धनका 
स्वरूप जझूर देख पडा है। समाजका रथ चलनेके लिए 
जो अनेक छार्य महुप्यको करने पडते है, उनमें (१) विद्या, 
उसका प्रसार ओर उन्नति, ( २) समाजकी शब्रुओऔसे रक्षा, 
(३ ) भोतिक चस्तुओका उत्पादन ओर वितरण तथा (४ ) 
व्यक्तियोके घरेलू कार्योकी सिद्धि छमवश्यक भाग है | सम्गजके 
कार्यक्ति ये स्वासाविक भेद है । ऐले ही भेद अन्य राष्ट्रोमे 
है। कुछ लोगोका विद्या ओर धर्मको बढाना, कुछ लोगोका 
शस्त्र धारण कर राए्टकी रक्षा करना, कुछ लोगोका कृषि- 
वाणिज्य आदिमे लगना, और कुछका लेवा-शुअ्रूषा करना 
कई जगह देखा गया है। विचार करनेपर खिद्धान्तरूपसे भी 
ये भेद्‌ निष्पन्न होते देख पडते हैं। उद्ाहरणार्थ, अफलातून 
जैसा दाशनिक अपने संसार-प्रसिद्ध अ्रन्थ 'रिपब्लिकः में यही 
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तस्व प्रतिपादित करता है। उसने भी सब स्वतंत्र लोगोके तीन 
वर्गीकरण किये है। दाशनिक शासकोका एक बगे है, रक्षा 
करने वालोका दूसरा वर्ग है, कृषि-वाणिज्यादि करने वालोका 
तीसरा वर्ग है। यह स्मरण रहे कि एक कुटुम्बपद्धतिका बहुत कुछ 
स्वीकार किया गया है। इस कारण वहाँ दासोकी आ्रवश्यकता 
केवल वैश्य वर्गके लिए देख पड़ती है। तथापि इस विषयर्म 
उलका कथन स्पष्ट नहीं है। हाँ, “लॉज” नामक अन्थमे लेवा- 
शुध्रषाके लिए दासोंकी आवश्यकता रुपण्ठ बतलाई गयी है। 
यदि “रिपब्लिक”? में अंशतः एक-कुट्ुम्ब-पद्धतिका स्वीकार 
डखने मत किया होता तो उसे उसमे भी स्पष्टतया दाखोकी प्रथा- 
का, यानी शूद्रवर्गक्ता, स्पष्टतया स्वीकार करना पड़ता। अफ- 
लावूनने शासनाधिकार दाशनिकोंकों दिया है, रच्ता करनेचा- 
लोको नहीं। इससे शायद कोई कहे कि उसकी काव्पनिक 
व्यवखामें ओर भारतकी ऐतिहासिक व्यवखासें भेद है। 
परन्तु एक बात स्वरण रखनी चाहिए। भारतमे वहुधा 
चनत्रिय ही राजा हुए है परन्तु उन्हे अपना शासन-काय्य 
प्राह्यणोकी सलाहले ही चलाना पट्टा है-आ्राह्मण ही 
वास्तव सर्बदष्टिसे व्वव्थापक रहे हैं। यह वात ध्यान- 
में रखनेसे उल्लिखित भेद चहुत कम हो जाता है और 
दोनों व्यवस्थाए कृरीब कृरीब एक समान देख पड़ती हैं। 
जाति-सेद्से भले ही अनेक घुराइयाँ हुई हो, परन्तु उससे 
समाजको अनेक लाभ भी हुए हैं। यह बात उसके कट्टर 
विरोधी भी मानते है। समाजमे स्िरता, सिन्न सिन्न कार्योंको 
कुशलता और इस कुशलताको परम्परागत शिक्ता तथा उच्त- 
रोचर उन्नति, इसीके साथ समाजमें सनन्‍्तोष और शान्ति 
और इस तरह व्यक्तिकोी उच्चतम नैतिक उन्नति इलीके कारण 
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शकक्‍य हुई। घुराइयों भी अनेक रही | खिरतासे उन्नति अ्रवरुद्ध 
हुई, व्यक्ति अपनी अपनी प्रद्धत्तिके अनुसार अपने गुणोका 
ग्रत्यन्तिक विकास न कर सके और इस कारण विद्या और 
शासत्रकी उन्नति तथा प्रसारमे बाधा हुई, और इस तरह समा- 
जञकी अधोगति हो गयी। इन घुराइयों-भल्राइयोंको देखनेसे 
यही जान पड़ता है कि समाजमें श्रमविभाग चाहिए, परन्तु 
परिश्वितिके अछुसार अ्रमविभागका अमल भिन्न भिन्न रीतिसे 
करना चाहिए । शायद इस देशमे भी पहलेके व्यवस्थापकोकी 
यह इच्छा न थी कि कोई इस जातिले उस जातिमे कभी, 
किसी भी अवस्थामे, न जा सके। अन्यथा, गीताके 'चातु- 
बेण्य' मया खड्ट ग्रणकम विभागशः” का सन्‍्तोषदायक अर्थ नहीं 
किया जा सकता । चातुबण्यकी रूष्टि केवल कर्मके ही 
शजुसार नही तो गुणके अनुसार भी की गयी थी या हुई थी । 
इतिहासके आधारपर यह कहा जा सकता है कि कुछ काल- 
तक एक जातिसे दूसरी जातिमे लोग अपने शुणों ओर कर्मोके 
अज्ुसार जा सकते थे--आज जैसा कठिन जाति-बन्धन कुछ 
कालतक न था। यदि कोई अपने उठाये कर्मोम्े चरम उन्नति 
करे, उससे समाजका हित करे ओर उस हितके खरूपको 
अच्छी तरह समझे तो उसकी उच्चतम नैतिक उन्नति हुए बिना 
न रहेगी । क्योंकि अन्तमे यह बात सब विचारबान लोगोको 
माननी पड़ती है कि मानखिक झखुख ही वास्तविक खुख है और 
नेतिक उन्नति ही वास्तविक उन्नति है । इस लेखकके मतमे 
धार्मिक उन्नति नेतिक उन्नतिका ही एक विशिष्ट खरूप है । अपने 
कार्योकी यथासस्भव उत्तम रीतिसे करना, उससे समाजका 
हित सिद्ध करनां तथा उस अवश्थामं सन्‍्तोष मान कर अपने 
मनको सम बनाये रहना ही भोतिक और नैतिक उन्नतिको 
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प्राप्त करना है। “योगः कर्मसु कौशल” और “स्वे स्वे कर्मएय- 
मिरतः संसिद्धि लभते नरः” जैसे तत्व अफलातूनको मानते 
पड़े है। बास्तवमे इनके खिवा समाजको कोई उपाय नहीं । 
मलुष्य प्रयत्न करे अवश्य, परन्तु यदि वह मनको सम न रख 
सके तो उसे शान्ति ओर खुख प्राप्त नही हो सकते। फिर वह 
भौतिक उन्नतिके परे कुछ सोच नही सकता, समाजमे जीवन- 
सडय्राम कठिन और परस्पर विरोधी हो जाता है। अन्‍्तमे 
न के उद्देशरम वियेष ३८ 
समाज और व्यक्तिके वास्तविक उद्देशमें विरोध उत्पन्न हो 
जाता है और फिर शान्ति और खुख उनसे कोसों दूर भाग 
जाते हैं। अफूलातूनने अपने अन्थमे नेतिक विकासकी ही 
समस्या हल करनेका प्रयल्ल किया है। और अन्त उसे भी 
एक प्रकारके जाति-बन्धनकी सृष्टि करनी पड़ी, ओर धर्म 
( ]08४०७ ) की मीमांसा करते करते इस परिणामपर पहुँ- 
चना पड़ा कि “धर्म अपने अपने कर्ममे कोशल-प्राधि ही है। 
अपनी खितिके कार्योको पूर्ण करनेकी और दूसरेके क्मायामे 
दखल न देनेकी इच्छाको ही घर्म ( अथवा व्याय ) कह सकते 
है।” निज्ञ कतेव्योको यथाशक्ष्य उत्तम रीतिले प्रतिपन्न करनेकी 
कल्पनाके सिंचा किसी समाजकी गाड़ी ठीक चल नही सकती 
ओर न व्यक्तिको वास्तविक खुख मिल सकता है। झज-कल 
पाश्चात्य संसारमें भौतिक वस्तुओकी भोगेच्छा अत्यन्त प्रवल 
हो गयी है। इस कारण वहाँ खुख और शान्ति नही है। मजुध्यकां 
जीवन समुद्रकी मछलियों जैसा जीवन हो गया है | खुख और 
शान्तिके लिए गीताके कर्मयोगके सिवा संसारमे कोई अन्य 
हे अ हे का इसीलिए हमारे यहाँ “योगः कर्मसु कौशल” 
ओर “स्वे स्वे क्मस्यभिरतः संखिद्धि लगते नरः” जैसे तत्त्व 
साथ ही साथ प्रतिपादित किये गये। किसी न किसी प्रकार- 
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का श्रम-विभाग प्रत्येक समाजके लिए आवश्यक है । उसका: 
स्वरूप कया हो, यह समयाज्ञुसार ही निश्चित हो सकता है। । 
ऊपर कहा जा चुका है कि अम-विभागका तत्त्व समाज 
आप ही आप उत्पन्न करता है। परन्तु वर्णाश्रम"यवलाक्ी 
बैसी वात नहीं है। यह व्यवस्था हमारे पूर्वजोंक्ी अत्यन्त 
मोलिक कल्पना है। इसमें स्वाभाविकता बहुत कम है। 
बाल्यकालमे अपने वड़ोसे शिक्षा प्राप्त करना आवश्यक होता 
है, बड़े होनेपर विधाह करना आवश्यक होता है। परन्तु 
शहस्थाश्रमका अनुभव पानेपर अपनी नेतिक अथवा धार्मिक 
उनल्चतिके लिए संसारके वन्धनोसे दुर होनेका प्रयत्न करना 
प्रत्येक मलुप्यके लिए समान स्वाभाविक है नहीं। इसका यह 
अर्थ नही कि सछुष्यमे खभावतः नैतिक अथवा धार्मिक उन्नति- 
की इच्छा नहीं है। वह इच्छा है अवश्य, परन्तु उसका इन्द्रिय- 
खुखके लोभसे और संसारक्षी समवा-मायासे दूव जाना भी 
उतना ही ग्वाभाविक है । यही दूसरा परिणाम मजुष्य-जातिमे 
सदेय देख पड़ता है। संसारका यथेष्ट अलुभव पाने पर, 
संसारका रथ कुछ कालतक खीच छुकने पर, अपनी उन्नति- 
की ओर तगनेकी अनिवार्य व्यवस्था केवल आयोंने ही उत्पन्न 
की। इस व्यवश्थाके कारण हिन्दूसमाजकी कई प्रकारकी 
उन्नति हुई और बह कई प्रकारकी दुराइयोसे वचा रहा । बाल- 
विवाहकी प्रथा उस व्यवस्थामे शक्य न थी और उसकी 
ठुराइयों समाजसे घुलनेकी सम्भावना न थी। जहाँ बाल- 
विवाह नही, घहाँ वालवैधव्यका चमत्कार भी देख पड़ना 
सम्भव न था। दुद्धविवाहकी सम्भावना न थी। ग्रहस्थाश्रम- 
का जीवन बिताये बिना इन्द्रिय-खुखकी पिपासा जो नितानन्‍्त 
अतृत्त रहती है, और इस कारण समाजके ऐसे लोग जो 
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अनेक अत्याचार ओर दुराचार करते है, उसकी सम्भावना 
तू थी। दुसरोकी स्त्रियोपर घुरी नज्ञर रखनेवालो, वेए्याओ 
को पालनेवालो, अथवा शहस्वाश्रममें अत्यन्त लिप साछु- 
वैरागियों आदिका उस समय देख पड़ना सम्भव न था। यह 
विचित्न चमत्कार इस व्यवस्थाके अन्त हो जाने पर ही उत्पन्न 
हुआ है । उस समय यह भी घ था कि जिन्हें शहस्थाश्रम-द्वारा 
समाजमी सेवा करनी आहिए, साथ हो झपनी इल्द्रियोकी 
खाभाविक पिपासा कुछ सम्तुण्ठ करनी चाहिए, वे समाजके 
ऐसे कार्य करनेमे लगे रहे कि जिनसे शहस्थाश्रमकों, ओर 
इस प्रकार समाजको, धद्चका पहुँचे। समाजकी ऐसी सेवा 
करनेका काम तृतीय और चतुर्थ आश्रमवालोका था। छह- 
स्थाश्रम समाजका स्तस्म है | व्यक्तिगत इन्द्रिय-सुख-पिपासा- 
के सन्‍्तोषसे समाज नीतिहीनता, अशान्ति, दुभश्ख, अन्याय, 
दुराचार और अत्याचारसे वचता है। साथ ही घह छअब्य 
तीन आश्रमौका पोषक भी है--उसीपर अन्य तीनों आश्रम 
अवलम्दित हैं। उसीकी सहायतासे बच्चे समाजफे अड् 
बनते है, ओर तृतीय और चतुर्थ आश्रमवाले समाजकी 
धार्मिक, नेतिक, विद्याविण्यक आदि सेवा कर सकते हैं। 
आजकल इधर लडकेका विवाह होता है, तो उधर पिताका 
द्वितीय या दृतीय विवाह होता है। दोनों शुहस्थाश्रम साथ ही 
व्यतीत करते हैं। इसके कारण ससाजमे ओर घरमें जो वुरा- 
इयों छुसती है, उनकी केवल करपना करना ही अच्छा है, 
उन्हें देखना किसीको नडी भाता। सोथ ही पोढ़ लड़कोंके 
प्रत्येक कार्यमे बड़े जिस प्रकार अज्नचित रीतिसे, हस्तक्षेप 
करते है ओर उसके कारण घर घरमे जो भरूगड़े चलते है, वे 
सबपर प्रकट ही है। मरते दसमतक गृहस्थाश्रममे लिप रहने 
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के कारण मातापिताकों अपने लड़कोसे गालियाँ सुनना, मार- 
पीटका भी प्रसांद पाना ओर कभी कभी विपादिसे सेवा 
अहण करनेका मौका आना खामाविक है। और इस कारण 
सूल मानवी उद्देशोका सदैव अपूर्ण वने रहना तो नितानत खा- 
भाविक परिणाम है । वर्णाअ्रम-व्यवस्थासे अनेक बुराइयाँ 
रुकती है ओर समाजकी गाडी त्रिना विशेष कष्टके अच्छी 
तरह चल सकती है। इसलिए कुछ पाश्चात्य लोग भी अब 
इसका समर्थन करने लगे है| हिन्दूसमाजसे इसका लोप हो 
जाना अत्यन्त खेढकारक वात है। बढ़ती मलजुष्य-संख्याका 
डर दूर करनेका यह एक उत्तम साधन है। कुछ भोग तो 
कुछ संयम ही इस' समस्याकों दूर करनेका, साथ ही महुष्यकी 
व्यक्तिगत उन्नति शक्‍य करनेका, उत्तम उपाय है। 

वर्णाअ्रम-ध्यवस्थामें गहस्थाश्रम अत्यन्त महत्वपूर्ण भाग 
है। और इसलिए सामाजिक व्यवस्थामं पतिपत्नी-सम्बन्धका 
विचार आना खाभाविक है। पाश्यात्य विद्यानू हमपर यह 
दोष लगाया करते हैं कि हम अपनी सखियोकों शुलामोकी 
नाई रखते है। परन्तु यह आरोप सिद्धान्त तो नामको भी 
सत्य नही हे--हाँ, व्यवहारम उसमे कुछ सचाई देख पड़ती 
है। सखिद्धान्तकी इृष्टिसे हिन्दुओम पति और पली दोनों 
बरावर हे--दोनों ससारझुपी रथके नितान्त आवश्यक चक्र 
है, उनके बिना संसार चल नहीं सकता, और इस कारण 
दोनोंका महत्व एक वराबर है । हमारे पूर्वजोने इस बातकों 
अनेक प्रकारसे माना है। जिस मलु॒स्म॒तिमे 'नश्मी स्वातन्त्य 
मति' कहा है, उसीमें ऐसा भी कहा है कि-- 

यत्र नायस्तु पूज्यन्ते रमन्‍्ते सन्न देवता । 
यन्नैतास्तु न पूज्यन्ते सर्वास्तन्नाफलाः क्रियाः ॥ 
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'तख्री खातख्य महंति' बाले ्छोकसे हम यह कटपना नही 
कर सकते कि हमारे शाखकारोंने ख्रियोौकी गललामोकी नाई 
रखनेकी वात प्रतिपादित की है । यह सबको मानना पड़ता 
है कि पुरुषसे ऊ्री कुछ अधिक चश्वल होती है। इसलिए डसे 
कुछ बन्धनमें रखना आवश्यक है । इसीसे उसपर पुरुषोंका 
नियमन रहना आवश्यक है। इसीलिए 'पिता रक्षति कोमारे' 
आदि कह कर 'नख्री खातन्व्यमहईति' कहा गया है। शाल्यकार- 
का मत यह कदापि नहीं हो सकता कि ख्रियाँ गुलामोकी नाडे' 
रक्‍्खी जाये । ऐसा माननेसे आत्मविरोधका दोष उस शाख- 
कारपर सढना होगा, क्‍योंकि उसीने “यत्र नार्यस्तु पूड्यन्ते 
जैसी बाते अनेक खानापर कही दे । हिन्दुओका अन्तिम हेतु 
उच्च रहा है, वह हैं उच्चतम अवस्थाका पाप करना | इसके लिए 
मानसिक शिक्षा चाहिए पति-पत्नी-सम्वच्धको अविसाज्य कर, 
दोनोको एक ही रथके समान चक्र वना कर, दोनोकों एक ही 
उच्चतम खानके प्रवासी मानकर, हिन्दुओने इस सम्बन्धकी जो 
कल्पनाएँ संसारमे प्रतिपादित की हैं उनसे उत्यतर कठ्पनाएँ 
हूँढ निकालना शक्ष्य नही । विवाहके वाद पति-पत्नी मिलकर 
एक नया प्राणी वत जाता है। उसमें रत्ली और पुरुष 
अविच्छिन्न रुपसे मिले हुए हैं। उनका उद्देश्य सदैय एक 
है। जहाँ मिन्नताकी कल्पना ही नही, वहाँ मिन्नताकी कल्पना 
आरोपित कर यह कहना कि हिन्डुओमे स्वियोंको गुलामोकी 
नाई रखनेके लिए कहा है, हिन्दुओके साथ सराखर अन्याय 
करना है। आधुनिक पाश्चात्य लोग इसे अपनी इश्सि 
देखते हैं और इस कारण वे इसका सच्चा पर्थ समझ 
नहीं सकते । सिद्धान्तरूपसे हिन्दुओमं पति और पली- 
का महत्त्व समान है, परन्तु उनका सम्बन्ध ऋविशभाज्य है, 
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वे व्वेनो मिलकर एक तीखरा आणी चन जाते ऐ। अन्यथा 
अरधांड्षिनी,, 'सहधर्मिणी! आदि शब्दौका कोई अर्थ न रह 
जायगा। परूतु ध्यवहारमें इस सिद्धान्दकों कुछ नियमित 
करना पडता है। 

जी पाश्चात्य लोग 'स्लियोकी शुलामी” की करपनापर इतने 
बिगडते है, समाजमें दण उनकी कर्पनाएँ व्यवहारमें कभी 
देखनेमे आयी या आती है। बहाँ भी प्रत्येक घरमें ख्रीकी 
सत्ताकी अपेक्षा पुरूषकी सत्ताकी ही अधिक चलती है। कही 
भी शअन्तिस अधिकार एब्हीके हाथमे रहनेसे वहॉका शासन 
अच्छा चलता है ओर बहाँ समृद्धि, शान्ति और सखुखकी 
सरभावना हो सकती है । वाणी होनेकी नोवत आनेपर ही 
कई यूरोपीय देशोमे लियोको राजकीय अधिकार प्राप्त हुए 
है। घरमे तो दोना वरावर अधिकारी है ही नही, परन्तु समा- 
जकी अनेक व्यव्थाओय वहों भी सदैव पुरुषोका अधिकार 
बहुत अधिक रहा है और है। दोनो जब सब जगह समान 
अधिकारी होगे तव समोजक्ी क्या अवस्था होगी, यह कहा 
नही जा सदता । इसमे सन्‍्देह नहीं कि वहॉ सजी ओर पुरुष 
विवाहके बाद भी मित्र मिन्न ही समझे जाते हैं। इस कारण 
दोनोंकी मानलिक अवस्याओका पूर्ण मेल कभी नही होता। 
परिशाम यह होता है कि सतसिन्नता ओर अधिकारके लिए 
घर्रोंमे खदेव झूगडे होते रहते है । सनन्‍्तोष, शान्ति ओर खुख 
उनसे कोसो दूर रहते हें । भौतिकताका अत्यन्त प्रवल 
साज्ाज्य है। इसका परिणाम यह होता है कि थोड़ेमे सांसा- 
रिक जीवनको सुखी करना थे नही जानते, फलत+ः विवाह-बन्ध- 
नोमे पड़नेसे डरते है। इसका नतीजा नैतिक दुराचार है, 
जिसके कारण कई सरकारोको लावारिस बच्चे पोसनेका एक 
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विभाग बनाना पड़ा है। कही कही पुत्नोत्पत्तिके लिए इमासका 
प्रतोन दिया जाता है। झत्यन्त भीतिकताका, जीवनमे उच्च 
उद्देशोके अभावका, यह खाभाविक परिणाम है। भौतिकताके 
कारण सब्ततिकी खासाविक इच्छाका भी नष्ट होना मैतिक 
अधोगतिका बडा व्पष्ट लक्षण है । 

अब किसी गशरीवसे गरीब हिन्दुफे फोपडेकी ओर ्प्ठि 
डालिये। यहाँ आप पायेंगे कि पल्ली अपने कार्य मत तथा 
कर कर रही है, पति अपने कार्य ( पुरानी ही रीतिसे क्यो न 
हो परन्तु ) मन लगा कर कर रहा है । जो कुछ प्राप्ति होती 
है उसीसे वे अपनी गृहली चलाते है और खुख और शान्तिसे 
रहते हैं। सामान्यतः यही मानना पड़ता है कि एक दूसरेका 
परस्पर यथेष्ट प्रेम है और अपनेको वे इस जन्मक्ने लिए 
परस्परसे देंधे समभते हैं। जिम पाश्चात्योने हमारे घर्सेकी 
वास्तविक दशा देखी है उन्हें यह स्वीकार करना पड़ा है कि 
उनके ऐेश्वसेपूर्ण प्रासादौकी अपेक्षा हमारे यहॉके कोपड़ोमे 
अधिक सुख और शान्ति है। यह है आअविभाज्य पति-पत्नी 
सस्वन्धकी कर्पनाका परिणाम यदि कोई कहे कि सिद्धान्तमें 
नहीं तो कमसे कम व्यवहार्में पल्लीक्षी दशा गशुलामीसे 
किसी कृद्र अच्छी नही है, तो यह बात बहुत कुछ झूठ है। 
पेसा देख पड़नेके कारण ये ऐ कि हमारी स्रियाँ सथा-सप्रि- 
तियोमे भाग नही लेती, उन्हें स्वृतन्त्रतापू्षंक चाहे जिससे 
मिलनेकी स्वाधीनता नही, उन्हें बहुत सा समय घरके 
अन्धकारसे ही विताना पड़ता हे, उन्हें प्रायः शिक्षासे लाभ 
उठानेका अवसर नही दिवः जाता, सब जगह पुरुषसत्ताका 
ही साम्राज्य देख पड़ता है। इन आरोपोमेसे कुछ तो अंशतः 
अचश्य सत्य है । उन्हें उचित शिक्षा नही मिलती, कुछ 


१८८ अफलातूनकी सामाजिक व्यवस्था । 


लोगोमें परदकी प्रथाने उन्हे भोतिक आलोकसे भी चंचित कर- 
नेका प्रथल्ल किया है, कही कही वे आपसमे भी नही मिलने 
जुलने पाती । परण्तु यह भी स्मरण रहे कि घरके भीतर उनकी 
सत्ता पुरुषोसे बहुत अधिक है। ऐसा जान पडता है 
( और ऐसा कहनेके मौके समाजमें आया ही करते है ) कि 
घरमे पुरुष स््रीका युलाम है। घरपर ञ्जी पुरुषसे नाको चने 
चबवा सकती हे । पुरुषको अपनी सचाका गर्व करना घुथा 
है। कहावत है कि खंसारका राज्य तुम चला सकते हो, परंतु 
घरका वही | यहाँ स्लरीकी सत्ता अवोधित है और पुरुषको 
खीका कहा झुपचाप सानना पडता है| वास्तवसे कौन किसका 
गुलाम है, यह निश्चित करना अशकय है। शुलामीकी कल्पना 
केवल श्रमम्रलक है । पाश्चात्य लोग समझ पेठे है. कि सभा 
समितियोमे भाग लेना, स्वच्छन्द्तायूवेंक लमाजमें चूमना, 
पुरुषों जैसो ही शिक्षा पाना समाबिकारके खूत है। परन्तु 
यह केवल श्रम है। भौतिक वस्तुओकी उत्पत्ति या अन्य कोई 
काम करके जीवनके लिए अर्थ कमाना, समाजमें शान्ति ओर 
खुख प्ापित करना, समाजका शासन करना, उसकी रक्ता 
करना और इन कार्योके लिए दूसरे आज़्ुपंगिक कार्य करना 
जितने महत्वका है, उतने ही महत्वके कार्य बल्लोका पालन- 
पोपणु, लाई आमदनीसे काटकसरके साथ शहस्थी चलाना, 
पुरुष ओर बाल-वज्चोको भोजन देना, वाल-वजोको समाजकी 
तथा घरकी रीति-धॉति सिखाना और इस प्रकार उन्हे समाज- 
योग्य चनाना आदि है। समाज या व्यक्ति किसी भी इष्टिसे 
देखा जाय, हिन्दुके घरमे स््रीके काये पुरुषके का्योसे किसी 
प्रकार हीन दर्जके नही कहे जा सकते। यदि तुलना ही की 
जाय तो यही कहना होगा कि दोलज्ों प्रकारके कार्य व्यक्ति और 
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समाज दोनौके जीवनके लिए आवश्यक हैँ ओर इसलिए समान 
महत्वके है । स्त्रियोके कायोंको हम हीन नहीं कह सकते | ऐसा 
कहनेवाले केवल श्रममें पड़े हैं। वे समाज और व्यक्तिकी 
भलाईके परस्पर सम्बन्धको न जाननेसे ऐसा कहा करते हैं। 
उन कार्यो का महत्व घटानेसे, उन्हें हीन समभनेसे, समाज 
और घरमें अनेक बुराइयाँ घुसती है। यूरोपीयोके गाहख 
ज्ीवनका संक्षिप्त वर्णन करते समय हम उनका उल्लेख कर 
ही चुके है। इससे यह मतलब न निकालना चाहिये कि पति- 
पत्नी सपम्वन्धकी हमारी व्यवखथामे किसी प्रकारके सुधारकी 
आवश्यकता नहीं है। अपने समाजकी कुछ घुराइयोंको हम 
स्वीकृत कर चुके है, ओर पबहाँपए झुधारकी आवश्यकता 
भी हम मान छुके है। खीकी दशासे थोड़ा चहुव रुधार करना 
नितान्त आवश्यक है। पहले तो परिखिति बदल जानेसे 
ही इस व्यवस्थामे छोटे मोशे परिवर्तन करता आवश्यक 
है। फिर दूसरा कारण यह है कि समाजकी अधोगतिके 
साथ साथ पति-पत्नी-सम्बन्धता विचार ओर आचार 
भी मूल विद्यार ओर आचारसे कुछ भिन्न हो गया हैं । कुछ 
नयी वातोंके समावेशकी आवश्यकता है तो कुछ पुरानी 
वार्तोंको अच्छी तरह समझा कर समाजमे उसका प्रचार 
करानेफी आवचस्यकता है । तथापि यह मानना चाहिये कि स्री- 
पुरुष-सस्वन्धकी और उनके कर्तव्योकी सूल कल्पनामे वहुच 
अधिक परिवर्तन करनेकी आवश्यकता म होगी । 

एक बातका विचार करना ऋवश्यक है। जब अकाल- 
ग्त्युका डर कम था, वालवियाहकी प्रधा न थी, चालविधवाएँ 
न होती थी, पति-पत्नीके सम्बन्धकी कल्पना अत्यन्त उध्य थी, 
सारे समाजमें कर्तव्यपरायणता मूर्तिमानू विराज़ती थी और 
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एकच-कुटम्ब-पद्धतिकी कठपना थी, उस समय खस्त्रीके आय- 
दादके अधिकार पुरुषके वरावर न थे। इसमें कोई आश्रय 
नहीं । उस व्यवस्था और खितिमे ल्ियो और उनके बाल-बच्चो 
को भूजो मरनेकी पारी छचित्‌ ही आती थी। इसलिए स्तरियोको 
जायदादके ख्तत्य अधिकारकी आवश्यकता न थी। इसको 
यह अर्थ नही कि हलीको जाण्दाद-सम्वन्धी अधिकार विलकुल 
नथे। अधोगतिके कालसे छुरुषोने उनके अधिकारोंकों छीन 
लिया था। इस नये राज्य-शासनम भी कुछ कालतक प्रचलित 
प्रथाकी चलती रही, पर-तु ज्यों ज्यों पुराने धर्ब-अन्थोका 
अभ्यास ओर विवेचन बढ़ता जाता है, त्यो त्पों स्वियोक्रे कुछ 
अधिकारोंकी कट्पना टढ़ होकर अमलमे आती जाती है और 
खीडे जञायदाद-सरबन्धी कुछ अधिकार सोने जाने लगे हे । 
आज यह मानना पड़ता है कि स्त्रियाँ सड्डट, कए, पलेश, 
दुराजार आदिसे व्च इसके लिए यह आवश्यक है कि उन्‍हें 
भी जायदादके कुछ अधिकार अवश्य दिये जायो । 

इस आवश्यकताका एक भारी कारण है । ज्ञिस समय 
एकन-छुटुम्ब-पद्धंति थी, उस सस्रय किसी झुतकी पत्नी तथा 
बच्चोकी अपने वलपर खड़े होनेनी आवश्यकता न थी। परन्तु 
अब तो यह पद्धति नश्ठप्राय हो गयी है। और इस कारण रह्री- 
की खतत्य रक्ाके साधन निर्मित करनेकी आवश्यकता है। 
एकनत्र-कुदुम्ब-पद्धतिके अनेक लाभ थे। इस पद्धतिमे शासन- 
की बागडोर एकके हाथमे रहती थी । सारा द्वव्य एक निधिमे 
जमा होता था, सारे कार्य सब कुटम्बके हितकी दधष्टिसे किये 
जाते थे, सबके कार्यों और विचारोपर बृद्धोंका तथा परस्पर- 
का नियत्यण रहता था; इन कारणोसे कुटुम्वमें सदेच सद्भाव 
बना रहता था, प्रेम, आद्र-सत्कार आदिसे सब लोग परसध्पर 
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पु 
वर्ताव किया करते थे, और इस तरह शान्ति, रुख ओर 
सम्ृद्धिका अनुभव प्रत्येक कुटुम्बको प्राप्त हो सकता था। 
परन्तु आज-कलके व्यक्ति-खातन्यने तथा वयी परिस्थितिने डन 
सब वातांको नण्ट कर दिया है। हमारा यह कहना नहीं 
कि पकत्र-कुठुम्पपद्धतिसे हानि हो ही नहीं सकती। अधघो- 
गतिके कालमे कई घरोमे)ँ आलसी जीच पेदा हो गये थे 
ओऔर वे अपना पूरा भार भाइयों अथवा घुद्धॉपर डाल कर 
अपना काल विताया करते थे। यह चुराई आज वहुत कम 
हो गयी है क्‍योंकि प्रत्येकको आज़ अपने पेरोपर खड़ा होना 
'पड़ता है। हमारा यह भी कहना नहीं है कि अनिश्चित 
काल तक एकन्न रहना एक कुटुम्बके लोगांकों शक्‍्य है। 
माता-पिताके रहनेतक यदि भाई भाई शान्ति, प्रेम, और 
आदर-सत्कारसे एकच्र रह सके तो समझना चाहिए कि 
एकचत्र-कुडधस्व-पद्धतिकी कल्पना समाजमें प्रचलित है। माता- 
पिताका जीवन-काल अथवा सब भाई समंझदार होनेका 
काल ही इस पद्धतिकी स्वाभाविक सोमा है। इससे अधिककी 
आशा करना भजुष्य-खभावके विरुद्ध है। परन्तु श्राज इस 
'नौमाका भी पालन कई कारणासे नहीं होता । जीवन-खडसझार 
दिनो दिन कठिन होता जाता है, इस कारण अधिकाधिक 
ऋब्यके लिए मार्ग ढूँढ़ने पढ़ते हैं, उसके लिए आवागमनके 
साधन भी हो गये है, पाश्चात्य भौतिकताका परिणाम हमपर 
हो गया है, हमलोग अब बडुत स्वार्थी हो गये हैं, भाई बन्दोंकी 
तो क्ष्या, माता-पिताकी भी परवाह नहीं करते, चुढ़ापेमें उनकी 
भी ख़बर नहीं लेते, आद्र-सत्कार, प्रेम आदि भावनाएँ काफर 
हो गयी हैँ, अपने अपने भौतिक:सुखमें हर एक आदमी खूच 


सशगूल हो गया है, और इस तरह एकब्न-कुडुम्ब-पद्धतिके 
झण० श१३े 
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परिपोषक नेतिक झुण सारे नष्ट हो गये हैं। नयी परिसश्यिति और 
कल्पनाओने हमारी नैतिक अधोगति अवश्य की है। अब यह 
आशा भी नही की जा सकती कि उस प्राचीन पद्धतिका पुन- 
रुद्धार हो सक्रेगा। परिस्थिति ही उसके विरुद्ध है। तथांपि 
आज भी भाई भाई इतना कर सकते हैं कि दूर दूर रहने पर 
भी अपनेको परिवारके अकू समर, आवश्यकताठुलार और 
शकत्यजुसार परस्परकी सहायता करे, प्रेम-मलाव और आंदर- 
सत्कार बनाये रखे, और माता-पिताके जीवन पर्यत तो भी 
खुल्लमखुज्ला अलग न हो । इससे कुछ नैतिक कह्पनाएँ बनी 
रहेंगी, कुछ नेतिक आचरण परस्परके पति देख पड़ेगा, और 
इस प्रकार समाजके व्यक्तियोकी कुछ अधोगति रुकेगी। 
तथापि यह सरुपष्ट हे कि इस अवयणामें स्रियोॉँंको जायदादके 
खतन्‍त्र अधिकार रहना आवश्यक है। 

व्यक्ति-श्यातं5यकी नयी कट्पनाओने हमारे समाजको एक 
हानि और पहुँचायी है। पहले प्रत्येक व्यक्तिको यह ध्यान रहता 
था कि मे समाजका अह्ड हैं, समाजके प्रति अपने समस्त 
कार्यों और विचारोके लिए जिम्मेदार हूँ, मेरे ओर समाजके 
हितका आअन्‍्यो5न्य सम्बन्ध है, इसलिए समाजके व्यक्तियोके 
आचरणोको खुधारना मेरा काम हे, इत्यादि इत्यादि । परन्तु 
आज ये कट्पनाएँ रह नहीं गयी। कोई कोई तो अजशान या 
खूर्जता अथवा मनोविकाशके कारण खुल्लमखुल्ला कह बैठते हैं 
कि हमें समाजसे करना ही कया है ? हमें समाज क्या देता 
है? हम समाजकी क्यों परवाह करे ? समाज हमारे कार्योर्मे 
बाधक होनेवाला कौन है ? उस प्रकार वे आचरण भी किया 
करते है। इस तरह समाजकी अधोगति हो रही है। उन्हें यह 
समझलनेकी आवश्यकता है कि हमारा और समाजका आअवि- 
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चिछुश्न सम्बन्ध है, समाजके विना हम कहींके न रहेंगे, 
समोजकी उन्नति होनेले ही हमारी उन्नति होगी, समाजकी 
अधोगतिसे हमारी भी अधोगति होगी, समाजका हम पर 
अधिकार है, समाजपर और उसके व्यक्तियोपर हमार भी 
अधिकार है, हम सब परस्परके तथा अपने बालबश्चोके 
आचरणके लिए परस्परके प्रति ज़िम्मेदार हैं। आज-कल 
व्यक्तिस्वातचयका तो नहीं, खच्छुन्दताका राज्य अवश्यमेव 
चारों ओर फेल रहा है । 

इसीके साथ नयी परिस्थिति तथा विचारोके कारण हमारी 
एक और करपना नए हो रही है। घर्म हमारे कार्यों ओर दिचा- 
सकी नीय था। परन्तु आज उसके विचारात्मक और आचारा- 
त्मक वन्धन ढीले हो रहे एै। हमारे सारे कार्य ब्रह्मर्पण अथवा 
कृष्णापंण केये जांतेशे, 'निर्ममत्व'ं हमारे कार्योका भाव था, 
ओर इस तरह अहड्डारसे हमें दृर रखनेका प्रयत्न किया जाता 
था। कई कारयोंमे धार्मिक विचार भर दिये गये थे, इस कारण 
हम उन्हें करनेसे टालमयोल न करते थे। हमारा यह फहना 
नही कि पुरानी सब रीतियाँ और प्रधाएँ ठीक थीं था आज 
आवश्यक है। समाज परिवर्तनशील है। उसमें नित्य चयी चार्ते 
धुसती रहती हैं। पुरानी बातें अलुपयोगी हो जाती हैं, 
उनका असली मतलब हम भूल जाते हैं या उनका स्वरूप 
चदुल जाता है--उनका ठाठ तो बना रहता है परन्तु प्राण 
निकल जाता है। जो रीतियों या प्रथाएँ झनाधश्यक हैं. उन्हें 
दूर करना होगा, जिनका मतलब हम थूल गये उच्तका सतलब 
समक लेना होगा, जो आवश्यक है परन्तु जिनका स्वरूप 
बद्त गया है, उन्हें उनका सूलस्वरूप देना होगा । परन्तु यह 
वात चनी ही रहेगी कि हम अपने सारे कार्य उच्च भावोले 
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प्रेरित होकर करे। परमेश्वर अथवा धर्मकी कल्पना साधारण 
जनसमाजके लिए नैतिक कल्पनाओं और आंचारकों पोषण 
करनेवाली है। कुछ लोग भले ही कहे कि परमेश्वरकी अथवा 
धर्मकी कल्पनाका आश्रय लेना हुर्बलताका चिह्न है। होगा ! 
परन्तु सारे लोग आजतक नेतिक दृष्टिसे कहीं भी सबल नहीं 
हुए । नितानत धाचीन कालसे मनुष्यने समाज-धारण तथा 
निजी उन्नतिके लिए परमेश्वर और घर्मकी कल्पनाका कम 
अधिक सहारा अवश्य लिया है ओर आज भी लोग ले रहे हें । 
जब लोगोपमे इतना नैतिक बल उत्पन्न हो जायगा कि इस 
कल्पनाकी आवश्यकता न रहेगी तवकी बात अलग है। जब - 
तक यह बल सारे लोगोमें उन्पन्न होता नहीं, कमसे कम तब 
तक इस कल्पनाकी आवश्यकता व्यक्ति और समाज दोनौको 
बनी रहेगी । मानवीय उन्नतिके लिए उसका उपयोग करना 
सब समभददार लोगोका कतंव्य हे । 

प्रत्येक समाजमें अनेक व्यवस्थाएँ होती है । हिन्दूसमाजमें 
भी थी ओर है। उन सबका विवेचन यहॉ सम्भव नही। 
यहाँ केवल बहुत स्थूल विवेचन हो सका । हम देख चुके 
हैं कि अ्मविभाग-मुलक जांति-बन्धनकी आवश्यकता किसी 
समय थी । परन्तु अब उसका स्परूप विकृत हो गया है 
ओर उसके परिवर्ततकी आज नितान्त आवश्यकता है। 
वर्णाभ्रमव्यवस्था अनेक घुराइयोंको रोकती रही ओऔर 
अब भी उसका समाजमे प्रवेश होनेसे समाज तथा व्यक्ति 
को दुराइयोंसे रोक कर नेतिक उन्‍नतिकी ओर उन्हें अग्न- 
सर कर सकती है। पति-पत्नी-लम्बन्धकी सूल कल्पना नैतिक 
उन्नतिके लिए परिपोषक है। हाँ, उसमें कुछ छोटे मोटे परि- 
बतेन आजकी दशामें आवश्यक हैं। विशेषकर, जोयदाद- 
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सम्बन्धी कुछ अधिकार ख्रियोंकी देनेकी आवश्यकता आज 
ज़रूर है। एकत्र-कुटुम्ब-पद्धतिसे अनेक लाभ रहे, परन्तु अब 
उसका पुनः ख्थापन हो नहीं सकता, तथापि कुछ अंश शअव 
भी उसे बनाये रख सकते है। समाज ओर व्यक्तिके परस्पर 
सम्बन्धकी कल्पना लोगोंको सिखलाना आवश्यक है । समाज 
और व्यक्तिके कार्योकों यथासम्भव धर्ममूलक वबनानेसे सर्वे- 
साधारणको नेतिक उननतिमं सहायता मिलती है | इस प्रकार 
व्यक्ति ओर समाजके उद्देशों और झार्योका सामअस्य किया 
जा सकता है, ओर मजुष्य-जीवनके उद्बयतम उद्देशोंकी सिद्धि- 
का मार्ग खुला रहनेसे सहायता मिल सकती है। हिन्दुऔकी 
सामाजिक व्यवामें यह विशेषता भरपूर थी, जो अम्यत्न 
बहुत कम देख पडी और देख पड़ती है । 


अनुक्तरशिका 
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